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Hoofdstuk 1 
Het 21-daagse vasten 


Het tiende hoofdstuk van Daniël beschrijft een visioen en openbaring die de 
profeet ontving in het derde jaar van Cyrus. Daniel 10:1 begint met te zeggen, 


1 In het derde jaar van Cyrus, koning van Perzië, werd aan Daniël, die 
Belteshazzar heette, een boodschap geopenbaard. 

Van de "boodschap" wordt gezegd dat deze “waar en een groot conflict” is. Het 
woord voor "waar" is emeth, wat een driedimensionaal Hebreeuws woord is dat 
“geloof, Gods trouw en waarheid" betekent. Geloof en waarheid komen van 
hetzelfde Hebreeuwse woord, want waar geloof is geloven in de waarheid. Hoe 
sterk iemand ook in een leugen gelooft, het is geen bijbels geloof. Geloof komt 
door het horen van het woord van Christus (Rom. 10:17). 


Het woord van de engel was ook “een groot conflict“. In feite, zoals we zullen zien, 
had de engel weinig of niets te zeggen over Daniëls onderzoek. De belangrijkste 
openbaring die ons is overgeleverd was hoe geestelijke krachten de engel van God 
21 dagen lang weerstonden. Het geestelijke conflict toonde twee legers die in de 
hemel streden, en dit feit leek vooruit te lopen op de boodschap zelf. 


Kunt u zich voorstellen dat u wacht op de komst van een boodschapper, en als hij 
te laat is, komt hij u vertellen hoe en waarom hij niet eerder kon komen? Dan 
draait hij zich om en zegt: “Nou, ik moet terug, want er komen andere vijanden 
aan!" Hé, wacht! Wat was de oorspronkelijke boodschap? Zo is het ook met het 
tiende hoofdstuk van Daniel. Maar de eigenlijke profetische boodschap wordt ons 
gegeven in hoofdstuk elf. 


De datum van dit visioen is enigszins onzeker, omdat die afhangt van iemands 
standpunt. Was dit het derde jaar van Cyrus, nadat Darius naar huis was gegaan 
naar Media? Waarschijnlijker is dat het het eigenlijke jaar was dat Darius naar huis 
ging na de reorganisatie van het koninkrijk. Toen Kores de macht overnam van 
Darius en zijn decreet uitvaardigde dat het volk van Juda toestond terug te keren 
naar hun oude land, was dat zijn eerste jaar vanuit het perspectief van de 
Judaïeten (Ezra 1:1). Maar vanuit het officiële Perzische perspectief was het het 
derde jaar van Cyrus, omdat de koning de volle eer wilde krijgen voor de jaren dat 
Darius namens Cyrus de natie bestuurde. 


Cyrus nam Babylon in 537 in, maar hij vaardigde zijn decreet uit in 534. Uiteraard 
regeerde Cyrus al vele jaren over Perzië voordat hij Babylon innam, dus of zijn 
eerste jaar nu in 537 was of in 534, we weten dat dit het eerste jaar was dat hij 
over Babylon zelf regeerde. 


Daniëls vasten is gedateerd op “de vierentwintigste dag van de eerste maand” 
(Dan. 10:4). Dit was het begin van het derde jaar van Cyrus, want hun 


regeringsjaren begonnen in de eerste maand (april). Met andere woorden, er 
waren twee jaar verstreken, en dit was het begin van het derde jaar, april 535. De 
gevangenschap van Juda zou nog een jaar duren (534). 


Het doel van Daniëls vasten 


Daniel 10:2, 3 zegt, 

2 In die dagen had ik, Daniël, drie hele weken gerouwd. 3 Ik at geen 
smakelijk voedsel, noch kwam er vlees of wijn in mijn mond, noch 
gebruikte ik enige zalf [essentiële oliën], totdat de hele drie weken voorbij 
waren. 

Wat motiveerde Daniël om juist nu drie weken te vasten? Blijkbaar was Babylon 
drie jaar eerder gevallen, maar was het volk nog steeds niet bevrijd uit zijn 
gevangenschap onder Darius de Mede. Ongetwijfeld was Daniëls grootste zorg het 
einde van deze gevangenschap te zien voordat hij stierf. Het is daarom 
waarschijnlijk dat Daniël begon te vasten en te bidden om te weten wanneer deze 
gevangenschap zou eindigen. 


Daniël moet berekend hebben dat het toen zeventig jaar geleden was dat 
Jeruzalem viel (604-534). Hij had al meegemaakt hoe Babylon zelf zeventig jaar 
nadat het als rijk was ontstaan ten val kwam (607-537). Nu er drie jaar voorbij 
waren, verlangde Daniël naar het einde van de gevangenschap. Misschien wist hij 
dat Cyrus op het punt stond de macht over te nemen van Darius. In elk geval lijkt 
het erop dat Daniëls vasten plaatsvond vlak voordat Cyrus zijn decreet 
uitvaardigde. 


Zoals we zullen zien, vastte Daniël drie weken voordat de engel met het antwoord 
kwam. De engel liet de profeet toen zien “wat er in de laatste dagen met uw volk 
zal gebeuren" (Dan. 10:14). Dit impliceert dat Daniël had gebeden om te weten 
wat er met het volk van Juda zou gebeuren. Waarschijnlijk informeerde hij naar 
het einde van de gevangenschap van Juda, maar Daniël laat in hoofdstuk tien geen 
enkele nieuwe openbaring van de engel optekenen. We leren alleen een paar 
prikkelende geheimen over engelen en de geestelijke oorlogvoering zelf. 


De engelachtige verschijning 


Daniel 10:4-6 zegt, 


4 En op de vierentwintigste dag van de eerste maand, terwijl ik aan de 
oever van de grote rivier, namelijk de Tigris, stond, sloeg ik mijn ogen op 
en keek, en zie, daar stond een zekere man, gekleed in linnen, wiens 
middel omgord was meteen gordel van zuiver goud van Uphaz. 6 Ook zijn 
lichaam was als beryl, zijn gezichthad de aanblik vande bliksem, zijn ogen 
waren als vlammende fakkels, zijn armen en voeten als de glans van 
gepolijst brons, en het geluid van zijn woorden als het geluid van een 
tumult [hamon, "menigte"]. 


Daniël zag een engel die het uiterlijk had aangenomen van een man gekleed in 
linnen “met een gordel van zuiver goud van Uphaz.” Dit was een 
goudwinningsgebied dat genoemd wordt in Jer. 10:9. De naam betekent 
“verlangen naar fijn goud”. Het woord phaz betekent “fijn goud," en vormt ook 
het hoofdbestanddeel van de naam van Esau's zoon, Eliphaz, “mijn god is fijn 
goud.” 


De gouden gordel of sjerp van de engel stelt de goddelijke natuur voor. Hij komt 
God vertegenwoordigen voor de profeet. De engel blijft in de tekst zelf 
ongenoemd, maar velen nemen aan dat het Gabriël is. Ik geloof dat het eigenlijk 
de engel Peniël is, “gezicht/aanwezigheid van God", maar ik zal mijn redenen later 
uitleggen. 


Het lichaam van de engel werd vergeleken met "beryl", wat komt van het 
Hebreeuwse woord tarshish. Tarshish was chrysoliet, of gele jaspis, dat werd 
gedolven in Spanje, en daarom stond Spanje ook bekend als Tarshish. Het is de 
plaats waar Jona probeerde heen te gaan om aan Gods roeping te ontsnappen 
toen hij een schip naar Tarshish nam (Jona 1:3). Sommigen geloven dat Tarsis 
eigenlijk barnsteen was. Of het nu gele jaspis of barnsteen is, het lichaam van de 
engel was goudkleurig, maar hij was gekleed in wit linnen. 


Toen de engel sprak, werd zijn stem versterkt, alsof een massa mensen met één 
stem sprak. Dit kan de mensen die op dat moment bij Daniël waren bang hebben 
gemaakt, hoewel zij niets zagen. Het doel van de engel was om een 
angstaanjagende verstoring te veroorzaken, zodat Daniël alleen achter zou blijven, 
want de openbaring was niet voor de anderen. Dan. 10:7, 8 zegt, 

7 Ik nu, Daniël, zag het visioen alleen, terwijl de mannen die bij mij waren 
het visioen niet zagen; toch overviel hen een grote vrees en zij vluchtten 
weg om zich te verbergen. 8 Ik bleef dus alleen achter en zag dit grote 
visioen; toch was er geen kracht meer in mij, want mijn natuurlijke kleur 
werd lijkbleek en ik had geen kracht meer. 


De profeet zelf werd zwak en bleek en viel op de grond in een diepe slaap. Zijn 
voedseltekort kan tot zijn zwakte hebben bijgedragen. Dan. 10:9, 10 zegt, 

9 Maar ik hoorde het geluid van zijn woorden; en zodra ik het geluid van 
zijn woorden hoorde, viel ik in een diepe slaap op mijn gezicht, met mijn 
gezicht naar de grond. 1° En zie, een hand raakte mij aan en deed mij 
beven op handen en knieën. 

Toen de engelachtige hand Daniël aanraakte, stond hij vanuit een buikligging op 
handen en knieën. Vanuit deze houding ontving de profeet de openbaring van de 
engel. Wij veronderstellen dat hij nog sliep, want uit de tekst blijkt niet dat hij uit 
zijn diepe slaap werd gewekt. Misschien kunnen we dit dus aanduiden als een 
profetische droom die hij ontving na het zien van de gouden engel. 


Toen begon de openbaring. 


Hoofdstuk 2 
De vertraging verklaren 


Nadat de engel de oude profeet voldoende tot leven had gewekt om zich op 
handen en knieën te verheffen, lezen we in Dan. 10:11, 


11 En hij zei tegen mij: "O Daniel, man van hoog aanzien, begrijp [biyn, 
“verstandelijk scheiden; onderscheiden; onderscheiden") de woorden die ik 
u ga vertellen en sta rechtop, want ik ben nu tot u gezonden." En toen 
hij dit woord tot mij gesproken had, stond ik bevend op. 

Daniël stond dus op, hoewel ons niet specifiek wordt verteld dat hij wakker was. 
Als hij op dit punt ontwaakte, dan was zijn “diepe slaap" vrij kort. De engel 
noemde hem een “man van hoog aanzien”. Het Hebreeuwse woord is chemda, 
wat komt van het stamwoord chamad, “begeren, begeren". De zelfstandige vorm 
betekent ook "kostbaar". 


De implicatie is dat Daniël niet alleen op aarde, maar ook in de hemel in hoog 
aanzien stond. Het is een getuigenis van Daniëls integriteit. De engel verwijst later 
op dezelfde manier naar de profeet in Dan. 10:19. 


De beloning van het zoeken naar antwoorden met een integer hart was het begrip 
(biyn). Openbaring is goed, maar zonder begrip is het nutteloos. Het heeft geen 
zin een openbaring te ontvangen als die geen begrip brengt. In sommige gevallen 


is het begrip natuurlijk gereserveerd voor een toekomstige generatie, en zo is een 
openbaring aan het eind van het boek Daniël "verzegeld" voor een toekomstige 
tijd. Maar in hoofdstuk 10 kwam de engel om inzicht te geven in het goddelijke 
plan. 


Het belang van begrip is ook bekend bij de vijand, want wij zien dat zij vochten 
tegen de engel die Daniël begrip bracht. Zij zouden geen moeite doen om te 
strijden als het begrip weinig waarde en belang had. Begrip is heel belangrijk, en 
het woord (biyn) wordt 19 keer gebruikt in het boek Daniël. 


Het geestelijk verzet 


Daniel 10:12-14 zegt, 

12 Toen zei hij tegen mij: "Wees niet bang, Daniël, want vanaf de eerste 
dag dat je je hart erop zette om dit te begrijpen en om je te 
verootmoedigen voor je God, werden je woorden gehoord, en ik ben 
gekomen als antwoord op je woorden. 13 Maar de vorst van het 
koninkrijk Perzië hield mij eenentwintig dagen tegen; toen kwam 
Michaël, een van de voornaamste vorsten, mij te hulp, want ik was daar 
achtergelaten bij de koningen van Perzië. 14 Nu ben ik gekomen om u 
inzicht te geven in wat er in de laatste dagen met uw volk zal gebeuren, 
want het visioen heeft betrekking op de nog komende dagen.” 

Als we bidden, denken we vaak dat God ons niet gehoord heeft, dus blijven we 
bidden, ons afvragend of we gehoord zijn. Maar God hoort, ook al krijgen we niet 
onmiddellijk antwoord. Toch laat Daniël ons zien dat het gepast is om door te gaan 
met bidden (of vasten) totdat het antwoord zich openbaart. In dit geval vastte 
Daniël 21 dagen. 


De engel informeerde Daniël vervolgens over een geestelijk conflict dat zich 
ongezien in de hemel afspeelde. Wie was deze “vorst van het koninkrijk Perzië"? 
Duidelijk een geestelijk wezen dat op een of andere manier verbonden was met 
het koninkrijk Perzië. In die tijd geloofde men dat elk koninkrijk werd geregeerd 
door een andere god, en onder elke god stonden mindere goden die steden of 
streken bestuurden. Hoe groter het koninkrijk, hoe meer macht de god dacht te 
hebben. 


Toch werd degene die zich tegen de engelenzending verzette een "prins" (sar, 
“vorst, heerser, leider") genoemd, een term die gebruikt wordt voor vele aardse 
leiders. Afleidingen van dit woord zijn gebruikt in andere naties: Tsaar, Tsaar, 


Caesar en Kaiser. Is er een verband tussen mensen op aarde en geestelijke 
wezens in de hemel? Ik geloof van wel. 


Uit mijn begrip van geestelijke oorlogvoering heb ik geleerd dat de geestelijke 
vorst (of vorstendom) die over een land heerst in de eerste plaats werkt via zijn 
koning of leider. Deze koningen of leiders zijn zich hier vaak niet van bewust, maar 
de relatie bestaat niettemin. Het is een geestelijke wet dat hemel en aarde 
moeten getuigen om iets tot stand te brengen. Daarom is er overeenstemming 
nodig tussen een geestelijk en een aards wezen om deze wet te vervullen. Deze 
wet is van toepassing op beide zijden van het conflict tussen licht en duisternis. 


Met andere woorden, Cyrus van Perzië was de aardse tegenhanger van de 
hemelse “prins” die zich tegen de engel verzette. Er zijn geen aanwijzingen dat 
Cyrus zijn rol hierin begreep, maar als ongelovige werd hij beïnvloed door 
geestelijke krachten buiten zijn bewustzijn. In het grote geheel was Cyrus de 
koning van het tweede beest, dat ergens in de toekomst zou eindigen. Zelfs als 
Cyrus een welwillende koning was, zou hij zich hebben verzet tegen elke suggestie 
dat zijn koninkrijk zou eindigen. Beestenrijken geloven per definitie dat hun recht 
om te heersen eeuwig duurt. 


Zo staan alle beestachtige naties tegenover God en het goddelijke plan. Zij 
beseffen niet dat er een hemels Koninkrijk is dat als enige het goddelijke recht 
heeft om te regeren zonder dat er een einde aan komt. Babylon, het vorige 
koninkrijk, had slechts een mandaat van God voor zeventig jaar. Als zij het woord 
van God door de profeet Jeremia hadden geloofd, zou Belsassar zijn afgetreden en 
zijn koninkrijk aan Cyrus hebben gegeven, in plaats van zich tegen hem te 
verzetten. Op dezelfde manier zouden de Perzische koningen zich later verzetten 
tegen Alexander de Grote, de Griekse koning. 


Er is geen reden om te denken dat Cyrus zich bewust tegen de engel verzette, 
maar het is duidelijk te zien dat hij in zijn hart tegen de boodschap zelf was. Dat 
was voldoende om in overeenstemming te zijn met de geestelijke vorst over 
Perzië, en deze overeenstemming machtigde de vorst van Perzië om zich te 
verzetten tegen de engel met de boodschap voor Daniël. 


Geest, ziel en lichaam 


We hebben allemaal geest, ziel en lichaam, zoals Paulus ons vertelt in 1 Thess. 
5:23. De menselijke geest is ons contactpunt met de geestelijke wereld. Hij heeft 


een eigen geest die verschilt van de geest van de ziel (de “vleselijke geest” 
genoemd) en de geest van het lichaam, die wij kennen als de hersenen. 


leders geest is een afzonderlijke entiteit die kan worden voorgesteld als een heel 
persoon, omdat hij de tegenhanger is van de aardse man of vrouw die wij denken 
te zijn. Wanneer wij ons identificeren met de aardse mens, of denken dat wij dit 
aardse wezen zijn, dan worden wij geleid door de vleselijke geest en zijn wij 
onderworpen aan de duistere krachten die verborgen liggen in de geestelijke 
dimensies. In Rom. 8:7 zegt Paulus (The Emphatic Diaglott), 

7 want de geest van het vlees is vijandig tegenover God, want hij is niet 
onderworpen aan de wet van God en kan dat ook niet zijn. 

Bij wijze van contrast, sprekend over zijn geestelijke geest, zegt Paulus eerder in 
Rom. 7:22, 

22 Want ik ben tevreden met de wet van God naar de inwendige mens. 
Paulus vertelt ons dat de vleselijke geest weigert zich te onderwerpen aan de wet 
van God, maar dat hij zichzelf had vereenzelvigd met de 

“inwendige mens", waarmee hij zijn geest bedoelt, die in 

overeenstemming was met de wet van God. Wij kunnen dan ons niveau van 
vleselijkheid afmeten aan ons gebrek aan overeenstemming met de wet van God. 
Als we het oneens zijn, weten we dat de vleselijke geest dominant is. Zijn we het 
eens met de wet van God, dan weten we dat de geestelijke geest dominant is in 
ons leven. 


Ik moet er echter aan toevoegen dat er nog andere factoren in het spel zijn. De 
vleselijke geest is ook legalistisch, terwijl de geestelijke geest wettig is. Legalistisch 
zijn is niet hetzelfde als instemmen met de wet van God. Zij die denken dat de wet 
vleselijk is, bezien haar met de vleselijke geest en staan in vijandschap met God. 
Maar zij die weten dat “de wet geestelijk is" (Rom. 7:14) zien haar met de 
geestelijke geest en hebben een betere kans om haar te begrijpen. 


Het punt is dat wij (net als Cyrus of ieder ander mens) allemaal betrokken zijn bij 
een epische strijd in de hemel, of we ons daar nu bewust van zijn of niet. Alle 
vleselijke geesten versterken de duistere kant. Alle geestelijke geesten die in 
overeenstemming zijn met het woord van God en geleid worden door de Heilige 
Geest versterken de krachten van het licht. 


Ik heb vele malen deelgenomen aan geestelijke oorlogsvoering en heb glimpen 
gezien van deze epische strijd in de hemel. Ik heb gezien hoe demonische krachten 
worden geholpen door de geesten van vleselijke mensen die denken dat zij aan 


Gods kant staan, maar die worden misleid door hun eigen vleselijke denken. De 
hoofdoorzaak van deze misleiding is dat zij zichzelf identificeren als de oude mens 
(Adam) en zijn zielenmens (1 Kor. 15:45), in plaats van de Nieuwe 
Scheppingsmens. 


Deze misleiding kan ertoe leiden dat zowel christenen als ongelovigen in deze 
strijd tegen God strijden. Het meeste hiervan is natuurlijk onbedoeld, maar het 
resultaat is hetzelfde. Zij die Satanisme of Hekserij aanhangen zijn getraind in de 
kunst van geestelijke oorlogvoering en bestrijden Jezus Christus bewust. Tragisch 
genoeg zijn zij in staat vleselijke christenen te rekruteren om aan hun kant te 
vechten. Ik heb dit vele malen gezien. 


Michael's assistentie 


Dan. 10:13 zegt dat Michaël de naamloze bode engel kwam helpen om de 
weerstand te doorbreken, en dat Daniel daarom zijn boodschap kon ontvangen. 
Zowel Michaël als de “vorst van het koninkrijk Perzië" worden vorsten 
(Hebreeuws: sar) genoemd. Het is duidelijk dat deze vorsten geestelijk zijn en 
geen aardse vorsten. Toch heeft elke geestelijke vorst een aardse tegenhanger. 
Zoals we later zullen zien, was de aardse tegenhanger van Michaël Daniël zelf. In 
Dan. 10:21 spreekt de bode engel over “Michaël, uw vorst". 


Met andere woorden, Michael was de engel van Daniel. lemands engel bepaalt 
zijn roeping. Daniëls aardse roeping was een weerspiegeling van zijn hemelse 
roeping. Dit wetende, kunnen we ook zeggen dat de naamloze engel ook een 
aardse tegenhanger had. We krijgen niet te horen wie dat was, maar het moet een 
echte man van God en een geestelijke strijder zijn geweest. Toch waren er in dit 
geval twee mannen met hun machtige engelen nodig om het hemelse verzet van 
de vorst van Perzië te doorbreken. 


Later, in de eerste eeuw na Christus, ontkenden de Sadduceeën het bestaan van 
engelen. Of ze waren niet bekend met het boek Daniël, of ze geloofden of 
begrepen zijn geschriften gewoon niet. Tegenwoordig zijn er sommigen die ook 
het bestaan van engelen ontkennen, en beweren dat dergelijke bijbelse 
verwijzingen betrekking hebben op aardse mensen. Maar het feit dat engelen de 
vorm aannemen van aardse mensen en zelfs "mensen" worden genoemd, 
betekent niet dat engelen niet bestaan. Engelen hebben ook aardse tegenhangers 
die samenwerken, maar dit ontkracht het bestaan van engelen niet. Heb. 

1:14 zegt over engelen, 


14 Zijn zij niet allen dienende geesten, uitgezonden om dienst te doen ten 
behoeve van [dia, “door"] hen die het heil zullen beërven? 
Met andere woorden, engelen bedienen via hun aardse tegenhangers. 


Hoofdstuk 3 
Daniel's interactie met de engelen 


Nadat de engel zijn uitgestelde boodschap had uitgelegd, lezen we in Dan. 10:15, 
15 En toen hij deze woorden gesproken had, wendde ik mijn gezicht naar 
de grond en werd sprakeloos [alam, “tong gebonden"). 

De tekst lijkt termen te gebruiken die passen bij de situatie, zowel hier als in het 
volgende vers. In vers 15 hierboven wendde de profeet zijn gezicht (paníym) naar 
de grond (eretz). Ik geloof dat de gouden engel die tot hem sprak de engel Peniël 
was, “Gods gezicht". Het woord paniym is de meervoudsvorm van panah, en in de 
Schrift komt het woord altijd voor in zijn meervoudsvorm. Het betekent zowel 
gezicht als aanwezigheid. Vaak is het onvertaalbaar, zoals in de zin “sta voor Mijn 
aangezicht”, omdat het letterlijker zou luiden “sta voor Mijn aangezicht" (Jer. 
7:10; 15:1). 


Er is ook een Hebreeuws idioom dat verwijst naar de oppervlakte van de aarde als 
“het gezicht van de aarde" (Gen. 41:56; Num. 12:3). Zoals mensen gezichten 
hebben, zo heeft ook de aarde zelf gezichten. Daarom is de oogst van het 
aardoppervlak vergelijkbaar met het scheren van het gezicht van een man. De wet 
op de baard weerspiegelt dit verband. Het scheren van de hoeken van de baard op 
iemands gezicht (Lev. 19:27) ligt in het verlengde van het oogsten van de hoeken 
van zijn akker (Lev. 19:9) op het gezicht van de aarde. 


Dit brengt zowel een vergelijking als een contrast tussen het aangezicht van God 
en het aangezicht van de aarde. De verbindende schakel is de mens zelf, die uit 
het stof der aarde en naar de gelijkenis van God is gemaakt. Het doel van de 
schepping van de mens was het karakter en de gelijkenis van God uit te drukken in 
aardse (materiële) termen. Dit is ook het doel van het Loofhuttenfeest, waar de 
zonen van God worden veranderd in Zijn beeld en gelijkenis. Terwijl wij het beeld 
van het aardse in ons gezicht hebben gedragen, moeten wij ook het beeld van het 
hemelse in ons gezicht dragen (1 Kor. 15:49). 


Peniel en Michael 


Peniel, “het gezicht van God", is de engel van Loofhutten. Hij is goudkleurig, omdat 
goud staat voor de goddelijke natuur. Jesaja 63:9 zegt dat Peniël, "de engel van 
zijn aanwezigheid" (paniym), de engel was die Israël uit Egypte verloste en hen bij 
zijn aanwezigheid in de vuur- en wolkkolom droeg, totdat zij in opstand kwamen 


door het gouden kalf te aanbidden. Peniël werd toen vervangen door Michaël, de 
engel van dood en opstanding (Dan. 12:1, 2). 


Het verhaal van deze vervanging wordt verteld in Exodus 33:2, 3, waar 

God zegt: "Ik zal een engel voor jullie uit sturen... want Ik zal niet in jullie midden 
optrekken." Zij waren al vanaf het begin van hun reis geleid door een naamloze 
engel (Exodus 14:19), maar na de aanbidding van het gouden kalf zei God dat Hij 
niet persoonlijk met hen mee zou gaan, maar een (andere) engel zou sturen om 
hen te leiden. Jesaja vertelt ons dat de naamloze engel Peniël was, “de engel van 
Zijn aanwezigheid". Dit betekent dat God Peniël verving door een andere engel, 
die wij kennen als Michaël. 


Peniël, de engel van het Loofhuttenfeest, had de macht (zijn taakomschrijving) om 
Israël levend naar het Beloofde Land te leiden zonder de weg van dood en 
opstanding te gaan. Peniël had hen kunnen leiden vanuit het zuiden bij Kadesh- 
barnea, maar het slechte verslag van de tien verspieders toonde aan dat het volk 
niet klaar was om die route te gaan. De alternatieve route, 38 jaar later, was 
vanuit het oosten, door de Jordaan. De Jordaan staat voor dood en opstanding 
(doop), en dus is dit de route die Michaël hen bracht. 


Zowel Peniël als Michaël zijn ontzagwekkende engelen, die elk hun eigen roeping 
of uitdrukking van Gods karakter in het goddelijke plan hebben. Peniël is de engel 
die sommigen in de volledige manifestatie van de zonen van God brengt bij de 
tweede komst van Christus, zonder dat zij dood en opstanding hoeven te ervaren 
(1 Kor. 15:51). Michaël is de engel die de doden opwekt om mensen in hun 
erfdeel te brengen samen met hen die leven op het moment van deze 
transformatie. Samen vormen zij een team dat alle zonen van God in één 
getransformeerd lichaam brengt alvorens hen aan de Vader aan te bieden op de 
achtste dag van Loofhutten. 


Een andere engel 


Wanneer Dan. 10:15 terminologie gebruikt die onze aandacht vestigt op het 
“gezicht” van de profeet, is dat een goddelijk signaal dat het gezicht van God 
verbindt en contrasteert met het menselijke gezicht van Daniël. Het contrast 
wordt uitgedrukt in de woorden van Daniël in de volgende verzen. Dan. 10:16, 
17 zegt, 


16 En zie, iemand die op een mens leek [demuwth beni adam, “naar de 
gelijkenis van de mensenkinderen") raakte mijn lippen aan; toen opende ik 
mijn mond en sprak, en zei tegen hem die voor mij stond: "Mijn heer, als 
gevolg van het visioen is er angst over mij gekomen en ik heb geen kracht 
meer over. 17 Want hoe kan zo'n dienaar van mijn heer [d.w.z. 

Daniël] met zo iemand als mijn heer [de engel] spreken? Wat mij betreft, er 
is nu geen kracht meer in mij en er is geen adem meer in mij.” 

De tekst lijkt te impliceren dat degene die Daniëls lippen aanraakte een tweede 
engel was die de eerste vergezelde. De eerste engel was goudkleurig, terwijl deze 
tweede engel meer op een man leek. Het kan niet een van Daniëls metgezellen 
zijn geweest, want die waren inmiddels allemaal gevlucht (Dan. 10:7). Het enige 
doel van deze tweede engel was de lippen van de profeet te openen, zodat hij niet 
langer met zijn tong gebonden was. 


Het resultaat was dat Daniël zijn mond kon openen en spreken. Hij bekende toen 
dat hij zich onwaardig voelde om met zulke engelen te spreken. In feite 
veroorzaakte de ontmoeting hem "angst" en liet hem sprakeloos, zwak en buiten 
adem achter. Het Hebreeuwse woord voor "angst" is tsiyr. Het woord betekent 
“een boodschapper" en ook “nood, beproeving of geboortepijn". 


De dubbele betekenis bepaalt het kader van de profetie zelf. De engelachtige 
boodschap, zoals vermeld in Dan. 10:14, was om de profeet “inzicht te geven in 
wat er in de laatste dagen met uw volk zal gebeuren". De engel was dus een 
boodschapper van inzicht dat Israël en Juda angst, beproeving of geboortekriebels 
moesten ondergaan voordat zij de erfenis van het Koninkrijk konden binnengaan. 


De onderliggende implicatie is dat deze tweede engel te maken heeft met het 
versterken van mensen in tijden van beproeving. Is dit Michaël zelf? Het is 
mogelijk, maar we krijgen geen andere informatie dan wat hij met Daniël deed. Als 
we de opstanding zien als de ultieme krachtverlening, of misschien als de 
omkering van het martelaarschap in tijden van beproeving, dan is het mogelijk dat 
deze engel Michaël zelf was. Als dat het geval is, dan moet Michaël Peniël hebben 
vergezeld om ervoor te zorgen dat de boodschap tot Daniël doordrong. 


Daniel 10:18 zegt, 


18 Toen raakte deze met menselijke [adam] verschijning mij weer aan en 
versterkte mij. 

De formulering maakt duidelijk dat dit niet dezelfde engel is die eerst aan Daniël 
verscheen. Hij heeft het uiterlijk van een mens (adam), in plaats van een gouden 


kleur. Toch blijft hij naamloos. In Dan. 10:19 spreekt deze naamloze engel 
opnieuw tot Daniël: 

19 En hij zei: "O man van hoog aanzien, wees niet bang. Vrede zij met u 
[Shalom]; vat moed en wees moedig!" Zodra hij nu tot mij sprak, kreeg ik 
kracht en zei: "Moge mijn heer spreken, want u hebt mij gesterkt.” 

De engel geeft Daniël de gebruikelijke vriendelijke groet, shalom, die eigenlijk een 
zegening en gebed is om heelheid, volledige gezondheid, rust en veiligheid te 
geven. Wij zien dan het effect van dit woord op de profeet zelf, want hij wordt 
gesterkt. Het uitspreken van "shalom" geeft kracht aan degene die begroet wordt. 


Bericht van Peniel 


In Daniel 10:20, 21 lezen we, 

20 Toen zei hij: “Begrijpen jullie waarom ik tot jullie ben gekomen? Maar 
ik zal nu terugkeren om tegen de vorst van Perzië te strijden. 21 Maar ik 
zal u zeggen wat in het geschrift der waarheid staat. Toch is er niemand 
die met mij stevig staat tegenover deze krachten, behalve Michaël, uw 
prins.” 

Het is niet duidelijk welke engel deze woorden sprak. Daniël had gesproken met 
de tweede engel die hem versterkt had. Dan gaat de tekst in vers 20 verder met 
“toen zei hij". Dit lijkt te impliceren dat de tweede engel opnieuw sprak, maar zijn 
woorden geven aan dat dit eigenlijk Peniël was die sprak. 


Ten eerste bereidde deze engel zich voor om Daniël te verlaten en “terug te keren 
om te strijden tegen de vorst van Perzië.” Peniëls “natuurlijke vijand" was de vorst 
van Perzië. Uit de archieven van mijn eigen openbaring die teruggaan tot 1985, 
geloof ik dat de vorst van Perzië Apollyon is, de Vernietiger, of iemand die ervoor 
zorgt dat iets verloren gaat. Zijn naam komt van apollumi, “verliezen” (Lucas 
9:24). Apollyon's roeping was om Israël te vernietigen en te “verliezen”. De tien 
verloren stammen gingen verloren door het werk van Apollyon. 


Peniëls werk daarentegen is het vinden van de verloren stammen van Israël door 
middel van het Loofhuttenfeest. In feite is het zijn taak hen - en alle mensen - om 
te vormen van "Jacob" tot "Israël". Het is zijn taak om Israëlieten te scheppen uit 
vleselijke Jacobieten door hun het gezicht van God in te prenten. Paulus zegt in 2 
Kor. 3:18, 

18 Maar wij allen, met ongesluierd gezicht de heerlijkheid van de Heer 
aanschouwend als in een spiegel, worden veranderd in hetzelfde beeld 
van heerlijkheid tot heerlijkheid, zoals van de Heer, de Geest. 


De strijd tussen Peniel en Apollyon zal doorgaan tot de tijd die is vastgesteld voor 
de zonen van God om zich te openbaren en te veranderen door de heerlijkheid 
van God in Christus. 


Ondertussen, zegt hij, komt er nog een hindernis aan. Het is de prins van 
Griekenland, een andere prins van de duistere zijde. Tegen die tijd begint het 
beeld zich af te tekenen, waaruit blijkt dat alle vorsten van elk van de 
beestenvolken hindernissen waren voor de openbaring van de zonen van God. 
Hoe? Simpelweg omdat elk van die naties zijn loop moest hebben voor de 
opkomst van het Koninkrijk van God. Zoals wij in Daniël 7 zagen, moesten deze 
beest-volkeren het heersersmandaat een tijdlang vasthouden, voordat de 
Overdrager van Dagen de heerschappij zou geven aan de heiligen van de 
Allerhoogste. 


Er moet dus ook een prins van Rome zijn die na de prins van Griekenland kwam. 


Peniël spreekt zijn voornemen uit om terug te keren naar de strijd, vergezeld van 
“Michaël, uw prins.” Maar eerst moest hij zijn boodschap overbrengen om Daniël 
inzicht te geven in wat zijn volk in de laatste dagen zou overkomen. Tot nu toe 
heeft hij dit niet gedaan, omdat het hele gesprek zich heeft toegespitst op het 
uitstel van 21 dagen en de blikken op de oorlog in de hemel. 


De eigenlijke boodschap wordt ons gegeven in Daniël 11 en 12. 


Hoofdstuk 4 
De lange oorlog 


Het hele tiende hoofdstuk van Daniël wordt in beslag genomen door de 
achtergrond en het decor voor de openbaring in de volgende twee hoofdstukken. 
Daniël vastte 21 dagen voordat de engel Peniël kon aankomen met de goddelijke 
boodschap. Dat deed hij pas toen Michaël hem kwam helpen, en het lijkt erop dat 
zij samen arriveerden om met Daniël te spreken. 


Dan. 10:1 zegt: "de boodschap was waaren een van grote strijd" (NASB). In de KJV 
staat: "de zaak was waar, maar de vastgestelde tijd was lang.” Letterlijk staat er: 
"de strijd was groot” (of lang). 


Ik geloof dat deze oorlogsvoering in de hemel de epische oorlogsvoering is die 
begon vóór de opgetekende geschiedenis en duizenden jaren omspant totdat 
Satan wordt gebonden in Openb. 20:13. Wij allen (onze geesten) zijn aan de ene 
of de andere kant in deze strijd verwikkeld. De meeste mensen zijn zich hiervan 
echter niet bewust, omdat de meeste mensen zich alleen bewust zijn op 
zielsniveau, en daarom is hun waarneming beperkt tot aardse, vleselijke dingen. 
Alleen door dingen waar te nemen via de geest kunnen we glimpen opvangen van 
geestelijke realiteiten. 


De geestelijke dimensie is als een parallelle wereld die voor de meeste mensen 
onzichtbaar is, maar de omstandigheden en gebeurtenissen die daar plaatsvinden 
bepalen wat er op aarde wordt gezien. Daarom verandert “gebed dingen." Om de 
omstandigheden op aarde te veranderen is een verandering nodig in de 
omstandigheden in de parallelle geestelijke wereld. De meeste mensen proberen 
echter veranderingen op aarde aan te brengen zonder eerst de dingen in de hemel 
te veranderen. Dit is als het behandelen van symptomen in plaats van het genezen 
van de oorzaak van het probleem. Zulke veranderingen duren niet lang, want ze 
kunnen niet blijvend zijn. 


De oorlogsvoering waarnaar in Daniël 10 wordt verwezen, is dezelfde strijd als die 
welke wij vandaag voeren. We zijn allemaal betrokken bij hetzelfde conflict waarin 
Daniël zich bevond. Omdat die oorlog wordt gevoerd in het tijdloze rijk van de 
geest, kan elke generatie op aarde deelnemen aan dezelfde strijd, ongeacht 
wanneer zij in de geschiedenis is geboren. Alle overwinnaars van alle tijden 
strijden zij aan zij met Daniël zelf. Allen die strijden tegen het Koninkrijk van God 


staan aan de andere kant van dezelfde strijd. Velen zitten gevangen in het midden, 
waaronder veel blinde christenen die onbedoeld de vijanden van God helpen door 
zich te verzetten tegen de uitstorting van de Heilige Geest of door de leiding van 
de vleselijke geest te volgen. 


Ik heb deze strijd bij vele gelegenheden gezien sinds 1981, toen ik mij voor het 
eerst bewust werd van mijn persoonlijke betrokkenheid bij geestelijke 
oorlogvoering. In 1986 begon ik openbaringen te ontvangen van de engel Peniël, 
toen ik geestelijk werd getransporteerd naar Saoedi-Arabië. Ik had negen jaar lang 
enige interactie met Peniël voordat de engel zichzelf identificeerde (1995). In 2001 
begreep ik dat Peniël de boodschapper in Daniël 10 was, en leerde ik dat 
aartsengelen geestelijke tegenhangers hadden met engelen van gelijke rang van 
de duistere zijde. In feite is het de roeping van elke aartsengel om zijn geestelijke 
tegenhanger te overwinnen. Vandaar dat ik ze “natuurlijke vijanden" noemde. 


Apollyons rol als Gods beul 


Peniels tegenhanger is Apollyon, de prins van Perzië. Michaels tegenhanger is de 
Rode Draak, zoals in Openbaring 12. Dit zijn volgens mij de relevante engelen in 
Daniël 10. 


Ik heb ook geleerd dat Apollyon, de Vernietiger (of degene die verlies 
teweegbrengt), nauw samenwerkt met de engel des doods. Deze kunnen worden 
gezien als Gods "vijanden", maar in feite functioneert geen van hen buiten Gods 
controle. Toen God het oordeel over het huis Israël bracht, gaf Hij Apollyon de 
macht om het volk te vernietigen en het naar de vier windstreken te verspreiden 
om het te “verliezen”. De engel des doods was er om de nationale dood te 
bewerkstelligen totdat 

God hun geestelijke "beenderen" weer bij elkaar zou brengen (Ezechiël 37:1, 2), 
de natie uit de dood zou opwekken (Ezechiël 37:13), en de Geest weer in de 
natie zou brengen (Ezechiël 37:14). 


De staat die zichzelf in 1948 "Israël" noemde, is niet de vervulling van deze 
profetie. Dat is een Joodse staat, die de profetie van Jezus vervult over de 
vruchteloze vijgenboom die weer tot leven zou komen en meer bladeren zou 
dragen (Matt. 24:32). De natie Juda, of Judea, in Jezus’ tijd bestond niet uit de 
tien verloren stammen van Israël. Josephus vertelt ons, 


Daarom zijn er slechts twee stammen in Azië en Europa onderworpen aan de 
Romeinen; terwijl de tien stammen tot nu toe voorbij de Eufraat zijn, en een 
immense menigte vormen, die niet naar aantallen te schatten is" (Antiquities of 
the Jews, Xl, v, 2). 


Deze “immense schare" Israëlieten waren geen Joden. De Joden en de 

Israëlieten hadden elk hun eigen roeping en bestemming. De huidige Joodse staat 
kreeg de verkeerde naam Israël om verwarring te zaaien onder christenen, door 
hen te laten denken dat zij "Israël" steunen. De Schrift maakt duidelijk dat "Israël 
zal bloeien en uitlopen, en zij zullen de hele wereld met vruchten vervullen" 
(Jesaja 27:6). Aan de andere kant vervloekte Jezus de Joodse vijgenboom door te 
zeggen: "Er zal nooit meer vrucht van u zijn" (Matt. 21:19). Dit is de "boom" 
waarvan Jezus zei dat hij weer tot leven zou komen en meer bladeren zou 
voortbrengen (Matt. 24:32). Bladeren waren de reden dat Jezus de boom 
vervloekte. De huidige Joodse staat blijft vijgenbladeren dragen, maar geen 
vruchten, ondanks alle vurige gebeden van christenen. 


Ik misgun de gebeden van christenen om Joden te bekeren niet. Veel Joden zullen 
inderdaad Christus vinden. Maar de natie zelf is verdoemd, samen met Jeruzalem. 
Jeremia profeteerde dit in Jer. 19:11. 


In Jer. 18:1-10 voorspelde de profeet de wederopbouw van Israël, want het was 
als de natte klei van een pottenbakkersvat dat nog tot een ander vat kon worden 
omgevormd. Maar daarna richtte hij zijn aandacht op Juda, te beginnen in Jer. 
18:11 en doorlopend tot het einde van het negentiende hoofdstuk. Daar worden 
Juda en Jeruzalem vergeleken met een oude kruik van klei die in gehenna zo 
verbrijzeld zou worden dat hij nooit meer herbouwd zou worden (Jer. 19:10, 11). 
Dit is het lot van de Joodse staat. Zich de naam Israël aanmeten zal daar niets aan 
veranderen. Alleen een nationaal berouw kan dit veranderen. 


Apollyon en de engel des doods zijn actief betrokken bij de uitvoering van deze 
profetie van het goddelijk oordeel over het aardse Jeruzalem. 


Apollyon, de vorst van Perzië, is niet alleen de geestelijke vorst van dat gebied, 
maar ook degene die de uitstorting van de Heilige Geest in de Kerk wil vernietigen 
of ondermijnen. De Heilige Geest wordt vergeleken met olijfolie die wordt 
gebruikt om mensen te zalven, maar de regio van Apollyon staat bekend om zijn 
ruwe olie. 


Openbaring 9 is een profetie van de opkomst van de Islam, die God oprichtte om 
een oordeel over de Kerk te vellen vanwege haar afgoderij 

(Openb. 9:20, 21). Openbaring 9:11 zegt, 

11 Zij hebben als koning over hen, de engel van de afgrond; zijn naam in 
het Hebreeuws is Abaddon, en in het Grieks heeft hij de naam Apollyon. 
De Islam is een religie van vernietiging, omdat hun concept van “Het Koninkrijk 
van God" gebaseerd is op het veroveren van de wereld door het fysieke zwaard. 
Bekeer of sterf. Keer om of verbrand. Het is niet anders dan het beleid dat ook 
vaak in de kerk te zien is. In beide gevallen komt deze mentaliteit van Apollyon- 
Abaddon, en het ondermijnt het Zwaard van de Geest. 


Toen de Kerk afgodisch en vleselijk werd, en toen het laatste restje van de Heilige 
Geest in 606 na Christus praktisch uit de Kerk was verdreven, liet God in 609-612 
Mohammed opstaan om een oordeel over de Kerk te vellen. Dat oordeel duurt tot 
op de dag van vandaag voort. Totdat de Kerk Apollyon-Abaddon overwint, zal zij 
een probleem hebben met de Islam. De Islam is niet het probleem. De kerk is het 
probleem. De Islam is Gods zweep over de rug van de Kerk, totdat de Kerk zich 
bekeert. 


Het is veelzeggend dat toen een eeuw geleden in Iran (Perzië) bij de grens met Irak 
olie werd ontdekt, dat gebeurde in een plaats die Abadan heette. 


Pas in de 20e eeuw werden in het gebied rijke olievelden ontdekt. Op 16 juli 1909, 
na geheime onderhandelingen met de Britse consul (Percy Cox bijgestaan door 
Arnold Wilson), ging sjeik Khaz'al akkoord met een huurovereenkomst voor het 
eiland inclusief Abadan. De sjeik bleef het eiland beheren tot 1924. De Anglo- 
Perzische Oliemaatschappij bouwde haar eerste olieraffinaderij in Abadan, 
waarmee in 1909 werd begonnen en die in 1912 werd voltooid; in augustus 1912 
stroomde de olie (zie Abadan-raffinaderij). De verwerkingscapaciteit van de 
raffinaderij steeg van 33.000 ton in 1912-1913 tot 4.338.000 ton in 1931. In 1938 
was het de grootste ter wereld. 


https://en.wikipedia.org/wiki/Abadan, Iran 


Ik geloof dat echte opwekkingen door de Heilige Geest in de geschiedenis zijn 
ondermijnd door Apollyon, of Abaddon, totdat zij volledig eindigden door de 
vorming van een kerkgenootschap. De meeste denominaties zijn monumenten 
van een vroegere opwekking. Denominaties worden gevormd met de bedoeling 


een vroegere opwekking in leven te houden, maar ze worden uiteindelijk 
overwonnen door Apollyon-Abaddon en zijn partner, de engel des doods. 


De rol van Peniel en Michael 


Zoals ik eerder schreef, is Peniel de engel van het Loofhuttenfeest. Meer in het 
bijzonder is het zijn rol om aan de overwinnaars het aangezicht van God te 
schenken, hen in Gods gelijkenis te brengen. Maar eerst moet Michaël zijn roeping 
vervullen om de overwinnaars die in voorgaande generaties hebben geleefd en 
zijn gestorven, weer tot leven te wekken. Michael's roeping is het vervullen van 
het Trompettenfeest, dat twee weken voor het begin van Loofhutten plaatsvindt. 


Wanneer alle overwinnaars van vorige generaties verenigd zijn met de 
getransformeerde overwinnaars die aan het einde van het tijdperk leven, dan zal 
het lichaam compleet zijn, zodat het Hoofd kan komen om zich met het lichaam te 
verenigen tot de collectieve Nieuwe Schepping Mens. Het lichaam kan niet aan de 
Vader worden voorgesteld zonder het Hoofd, Jezus Christus. Wanneer het lichaam 
voltooid is, zal dit de "Zoon" zijn die op de achtste dag van Tabernakels aan de 
Vader zal worden voorgesteld. Die "Zoon" zal dan worden geopenbaard aan de 
rest van de mensen op aarde, en het Koninkrijk van God zal dan groeien totdat het 
de hele aarde vult (Dan. 2:35). 


Michaël en Peniël zijn natuurlijke bondgenoten, en beide engelen zijn nodig om 
het goddelijke plan te voltooien. Michaël overwint de dood door opstanding, 
want, zoals we zullen zien in Dan. 12:1 en 2, wanneer Michaël opstaat, staan de 
doden met hem op. Peniel verandert hen dan 

(samen met de overwinnaars van het laatste geslacht) in het beeld van Christus. 
Hij geeft hun het gezicht van God, zoals zijn naam aangeeft, zodat zij aan de Vader 
kunnen worden voorgesteld. 


In de oorlogsvoering in Daniël 10 zien we dat Peniël alleen niet sterk genoeg was 
om de vorst van Perzië te overwinnen. Hij had hulp nodig van Michaël. Samen 
konden zij de tegenstand overwinnen en de openbaring aan Daniël brengen. Dit 
partnerschap wordt onthuld in Daniël 10, hoewel er geen verklaring voor wordt 
gegeven. 


Hoofdstuk 5 
Geestelijke prinsen van Israël en Juda 


Aan het eind van Daniël 10 vertelde Peniël de profeet dat hij binnenkort moest 
terugkeren om de prins van Perzië te bestrijden en dat de prins van Griekenland 
spoedig zou komen. Alle dingen gebeuren in de geestelijke dimensie voordat ze 
plaatsvinden in de wereldgeschiedenis. Zo zou Perzië zelf spoedig vallen, om 
plaats te maken voor het derde rijk (Griekenland). Dit zou eerst in de hemel en 
later op aarde gebeuren. 


Verder wordt geïmpliceerd dat Perzië zou vallen als gevolg van Peniels oorlog, 
gesteund door prins Michael. De oorlog zou dan worden voortgezet in de 
volgende fase tegen de prins van Griekenland. Peniël lijkt dan te klagen dat “er 
niemand is die met mij stevig staat tegenover deze machten, behalve Michaël, 
uw vorst" (Dan. 10:21). 


De prinsen van Juda en Israël 


Bedenk dat Peniël, “de engel van zijn gezicht”, Israël uit Egypte had geleid en 
Israëls vorst was geweest tot het incident met het gouden kalf. Toen verving 
Michaël Peniël als Israëls voornaamste vorst. De twee engelen waren later nodig 
toen Israël en Juda na de dood van Salomo in twee naties uiteenvielen (1 
Koningen 12:19). Toen de breuk plaatsvond, werd Michaël toegewezen aan 
Juda, terwijl Peniël de leiding kreeg over Israël. 


Toen de scepter en het eerstgeboorterecht werden verdeeld tussen Juda en Jozef 
(1 Kron. 5:1, 2), werden de twee engelen gescheiden om elke roeping te dienen. 
Michael werd toegewezen aan de scepter, terwijl Peniël werd toegewezen aan het 
eerstgeboorterecht. Toen Israël en Juda werden verdeeld, volgden de twee 
engelen elk hun opdracht, en zo werd Michaël de vorst van Juda, terwijl Peniël de 
vorst van Israël werd. 


Peniël was al naar de achtergrond gedrongen bij het incident met het gouden kalf 
enkele eeuwen eerder, en hij bleef afzijdig toen Israëls koning nog meer gouden 
kalveren oprichtte in Bethel en Dan (1 

Koningen 12:28, 29). Michaël bleef echter de geestelijke vorst van Juda. 


Peniëls rol op de achtergrond eindigde pas onlangs (2001), toen wij ertoe gebracht 
werden een gebedscampagne te houden om die gouden kalveren omver te 


werpen. Zelf wist ik niets van Peniel totdat hij in oktober 1995 aan mij verscheen 
op een conferentie in North Carolina. 


Ik schreef over deze ervaring in De oorlogen van de Heer, hoofdstuk 14. 
Peniel werd op 8 oktober 1995 door 40 christelijke Amerikaanse mariniers op een 


militaire basis in Japan vrijgelaten, en hij verscheen later diezelfde dag aan mij in 
North Carolina. Zes weken later vertelde een missionaris in Japan mij hoe de 
mariniers in Japan die dag driemaal een stem uit de hemel hadden horen spreken. 
Hun geloof bevrijdde Peniël door het besluit van de Israëlieten onder Mozes, dat 
Peniël had vervangen, ongedaan te maken. 


Het is niet zo dat Peniël gedurende deze eeuwen totaal inactief was. Toch kon hij 
niets doen om Israël te herstellen of om de manifestatie van de Zonen van God te 
bewerkstelligen, terwijl de gouden kalveren de officiële goden van Israël waren. 
Die goden waren (samen met andere overtredingen) de oorzaak van Israëls 
ondergang, zoals we lezen in 1 Koningen 13:34. Het gouden kalf in de dagen van 
Mozes verhinderde het volk om hun Koninkrijkserfenis levend en wel binnen te 
gaan door de bediening van Peniël. Deze situatie zette zich voort toen Jeroboam 
de gouden kalveren in Israël oprichtte. 


Michael brengt opstanding door de kracht van Pesach en het zwaardoffer; Peniël 
brengt transformatie en verheerlijking door de kracht van het Loofhuttenfeest. 
Om het anders te bekijken: Michaëls roeping werd vervuld door Juda, terwijl 
Peniëls roeping vervuld moet worden door Israël. Daarom moest Christus twee 
keer komen, de eerste keer van Juda en de tweede keer van Jozef-Israël. Als de 
leeuw van de stam Juda moest Christus de dood en opstanding ondergaan volgens 
de profetie in Gen. 49:9-12, maar als de sterke stier van Jozef moest Christus de 
“vruchtbare bough" (ben, "zoon") zijn volgens de profetie in Gen. 49:22. 


Deze twee engelen waren dus de enige prinsen die samen konden staan en de 
legers van de Heer konden leiden in geestelijke oorlogsvoering. Samen leiden zij 
het verenigde Huis Israël, en beiden moeten volledig geactiveerd en gemachtigd 
worden om het Koninkrijk van God in zijn volheid te vestigen. Daarom was dit tot 
voor kort niet mogelijk. 


Alle andere volken waren volledig heidense, of “beest'-volken, geregeerd door 
satanische vorsten. De aan hen toegewezen engelen van God waren nog niet 
gemachtigd, want het was nog niet de tijd dat het Koninkrijk van God tot hen zou 
komen. 


De arbeidsverdeling 


In de tijd van Daniël vinden we Peniël strijdend in geestelijke oorlogsvoering tegen 
de vorst van Perzië, maar zelfs zijn overwinning bracht slechts de vorst van 
Griekenland binnen. Het was nog geen tijd voor een volledige overwinning. Het 
Koninkrijk was nog onder de vloek van gevangenschap vanwege de zonde. Elke 
opvolgende vorst van de beestenrijken had een bepaalde tijd gekregen om te 
heersen, en de totale tijd was "zevenmaal", oftewel 2.520 jaar. Dit goddelijke 
oordeel diende om Peniëls roeping en bediening voor de vervulling van het 
Loofhuttenfeest uit te stellen. 


Om dezelfde reden werd ook het geboorterecht van Jozef uitgesteld tot de tijd 
kwam dat de heiligen van de Allerhoogste het Koninkrijk van de beestenvolkeren 
zouden ontvangen. 


De interactie tussen Peniël en Michaël tijdens deze oorlog is voor ons van belang. 
Peniël vertelt de profeet dat Michaël “uw prins" was. Michaël was de vorst van 
Juda, maar aangezien Daniëls roeping hem de voornaamste woordvoerder van 
Juda maakte, werd Michaël ook specifiek aan Daniël zelf toegewezen - alsof hij de 
koning van Juda in ballingschap was. Zijn gebeden leidden de handelingen van 
Michaël, net zoals de gebeden van de koning van Perzië de handelingen van de 
prins van Perzië leidden. 


De vorst van elk volk werkt in de eerste plaats via de koning of leider van dat volk. 
In het geval van Israël en Juda werden de koningen verondersteld godvruchtige 
mannen te zijn door wie Michaël en Peniël konden bedienen (Hebr. 1:14). In 
tijden van afvalligheid moesten deze engelen echter werken via anderen die God 
oprichtte, als een soort minderheidsleiders van een oppositiepartij (Koninkrijk). 
Het is bijvoorbeeld duidelijk dat Elia de leider was van de oppositie tegen koning 
Achab en Jezebel, en Paulus vertelt ons in Rom. 11:2-20 praktisch dat hij de 
leider was van het overwinnende overblijfsel in zijn tijd. 


Gods vorsten steunen 


Peniëls klacht dat hij alleen steun vond bij Michaël kan worden begrepen als we 
zien dat de twee engelen Israël en Juda vertegenwoordigden. Met andere 
woorden, er waren in die tijd gelovigen in Israël en Juda door wie de twee engelen 
konden werken. Mannen als Daniël en zijn drie vrienden, en latere godvruchtige 
mannen als Zerubbabel, Jozua de hogepriester, en de profeten van na de Tweede 


Wereldoorlog steunden allen het werk en de roeping van Michaël in zijn leidende 
rol over Juda. 


Evenzo waren er in het verre Israël mensen die de gouden kalveren afwezen en de 
God van Israël aanbaden op de best mogelijke manier. Onder hen bevond zich 
ongetwijfeld ook Tobit, wiens verhaal wordt verteld in het boek dat zijn naam 
draagt. Tobit 1:10-13 zegt, 


10 En toen wij als gevangenen naar Nineve werden weggevoerd, aten al mijn 
broeders en mijn bloedverwanten van het brood der heidenen. 11 Maar ik onthield 
mijzelf van eten,!? omdat ik met heel mijn hart aan God dacht. 13 En de 
Allerhoogste gaf mij genade en gunst voor [koning] Enemessar, zodat ik zijn 
hofleverancier was. 


http://ebible.org/kjv/Tobit.htm 


Koning Enemessar was waarschijnlijk Shalmanezer, een van de 
Assyrische koningen die de Israëlieten gevangen nam (2 Koningen 17:3). 


Er was ook een grote groep Israëlieten die vastbesloten was het land van hun 
gevangenschap te verlaten en zich af te scheiden van de ongelovigen. Net als de 
latere Pelgrims in Amerika, scheidden deze Israëlieten zich af om 
godsdienstvrijheid te hebben om de God van 

Israël te aanbidden. Het verhaal wordt verteld in 2 Esdras 13:40-45, 


40 Dat zijn de tien stammen, die in den tijd van den koning Osea gevangenen uit 
hun land weggevoerd werden, welke Salmanasar, den koning van Assyrië, 
gevangen genomen heeft, en hij voerde hen over de wateren, en zoo kwamen zij in 
een ander land. 4 Maar zij namen deze raad onder elkaar, dat zij de menigte der 
heidenen zouden verlaten, en naar een verder land zouden gaan, waar nooit 
mensen woonden,? opdat zij daar hun inzettingen zouden houden, die zij in hun 
eigen land nooit hielden. #3 En zij gingen de Eufraat binnen door de nauwe plaatsen 
van de rivier. 4 Want de 


Allerhoogste toonde toen tekenen voor hen, en hield de vloed tegen, totdat zij 
waren overgetrokken. + Want door dat land was een grote weg te gaan, namelijk 
anderhalf jaar; en dezelfde streek wordt Arsareth genoemd. * Dan woonden zij 
daar tot de laatste tijd; 


http://www.sacred-texts.com/bib/apo/es2013.htm 


Ik twijfel er niet aan dat velen (zo niet allen) binnen deze groep ware gelovigen 
waren en daarom Peniels bediening steunden met betrekking tot het 
geboorterecht en het Loofhuttenfeest. Zij hadden waarschijnlijk weinig inzicht in 
de geestelijke gebeurtenissen in de hemel, en het is onwaarschijnlijk dat zij zelfs 
maar wisten dat Peniël hen leidde, maar desondanks, als hun harten in orde 
waren met God, steunden zij Peniëls bediening. 


De Prins van Griekenland 


De vorst van Griekenland was de satanische vorst van Griekenland, want het was 
de derde beestachtige natie in de reeks. Maar ook Griekenland heeft een 
engelachtige vorst toegewezen gekregen, zoals alle naties. Al deze engelachtige 
vorsten zullen worden vrijgelaten en uiteindelijk zegevieren wanneer de 
heerlijkheid van God de gehele aarde vervult. 


Maar in Daniëls tijd heerste de vorst van Perzië nog steeds over dat land, hoewel 
het nog niet was opgeklommen tot zijn positie van geestelijk overwicht over de 
naties. Alexander de Grote zou nog twee eeuwen op zich laten wachten. Daniël 
was reeds getoond (in Dan. 8:21) dat Griekenland het derde van de koninkrijken 
van het beest zou zijn. 

Het is dus geen verrassing dat Peniël Griekenland zou noemen in Dan. 10:20. 


Maar de echte openbaring moest nog aan Daniël worden gegeven. Deze laatste 
openbaring wordt gegeven in de laatste hoofdstukken van Daniël. 


Hoofdstuk 6 Peniel 
versterkt Michael 


Daniel 11:1 (NASB) Peniel zegt tegen de profeet, 


1 En in het eerste jaar van Darius de Mede stond ik [Peniel] op om hem 
[Michael] aan te moedigen en te beschermen. 

Dit vers hoort eigenlijk aan het eind van hoofdstuk 10 thuis. Het was niet bedoeld 
om de datum van de openbaring in de rest van Daniël 11 vast te stellen. In plaats 
daarvan was het het einde van Peniëls gesprek over zijn verbond met Michaël. De 
"hem" is in dit geval niet Darius de Mede, maar Michaël de Aartsengel. 


Gelezen uit de Concordante Versie luidt Peniels verklaring als volgt: 

29 „niemand zal mij in deze dingen standvastig zijn behalve Michaël, uw 
leider. t En ik, in het eerste jaar van Darius de Mede, moest hem 
standvastig maken en versterken. 

Daniël leerde dat toen Babylon viel en Darius de Mede de stad innam, Peniëls 
"positie" (amad, “stond op, nam stelling”) was om “hem standvastig te maken" 
(khazakh, “versterken, verharden, aanmoedigen”) en om (maowz, “versterken") 
Michaëls positie in de oorlogsvoering. 


De resultaten van Peniels hulp 


Het lijkt erop dat Michaël de belangrijkste aartsengel was die namens Juda de 
omverwerping van Babylon uitvoerde, en dat Peniël daarna verscheen om 
Michaëls positie te versterken en zijn overwinning te consolideren. Omdat 
Michaël de tegenhanger is van de Rode Draak, impliceert dit dat de Rode Draak de 
geestelijke vorst van Babylon is. Toen het mandaat van de Rode Draak om te 
heersen afliep (na 70 jaar), werd Michaël gezonden om hem omver te werpen, en 
het resultaat was dat Babylon werd omvergeworpen door toedoen van Cyrus en 
Darius. 


Toen Daniël in hoofdstuk 9 Gods aangezicht begon te zoeken, werd Peniël 
gestuurd met een boodschap aan de profeet. Hij werd tegengewerkt door de vorst 
van Perzië, die Peniëls natuurlijke vijand (tegenhanger) was. Michael kwam hem 
toen helpen, aangezien Michael de vorst van Juda was die in Babylon gevangen 
zat. De boodschap kon toen worden overgebracht. 


In het eerste jaar van Darius kwam Peniël om de overwinning van Perzië op 
Babylon te consolideren. Door deze overwinning konden Cyrus en Darius de 


messiaanse profetieën in Jesaja 44-45 vervullen, waar Cyrus een "messias" wordt 
genoemd (Jesaja 45:1). Hoewel Perzië het tweede dierenrijk was, stelde de 
tijdelijke eenheid van Peniel en Michaël in deze kwestie Medo-Perzië in staat de 
koninkrijksprofetieën lang genoeg te vervullen om de profetische patronen vast te 
stellen voor een latere tijd wanneer het Mysterie Babylon valt. 


We hebben al gezien in Dan. 6:1-3 hoe Darius het koninkrijk reorganiseerde 
onder 120 satrapen (gouverneurs) en Daniël plaatste als voorzitter van de 
bovenste drie commissarissen. Ongetwijfeld was dit het resultaat van Peniëls hulp. 
Peniël versterkte Michaëls positie, en aangezien Michaël Daniëls prins was, 
betekende dit dat Daniëls positie ook werd versterkt en geconsolideerd. Dingen 
gebeuren in de geestelijke wereld voordat ze op aarde gebeuren. Het geestelijke 
gaat vooraf aan het aardse. 


Deze versterking was nodig omdat de vorst van Perzië nog steeds het geestelijke 
hoofd was van die beestennatie. In feite had de prins van Perzië voor een seizoen 
de heerschappij gekregen van het goddelijke hof. Het plan van God omvatte 
echter ook een tijd waarin Kores zou optreden als messiaans type en Darius de 
heerschappij zou geven aan de heiligen van de Allerhoogste. Deze positieve kant 
van Medo-Perzië moest natuurlijk tijdelijk zijn, want in het grote geheel was Perzië 
gewoon weer een beestenrijk. Toch werden deze tijdelijke typen van de Messias 
en het Koninkrijk in die tijd opgericht om ons vandaag te bemoedigen. Deze daden 
van God (via Michaël en Peniël) onthullen het goddelijke plan in de laatste dagen, 
wanneer het Mysterie Babylon wordt omvergeworpen en het Koninkrijk van God 
wordt gevestigd. 


Ook moet worden opgemerkt dat voor de overdracht van het gezag aan Daniël 
(die de heiligen van de Allerhoogste vertegenwoordigt) niet alleen de overwinning 
van Michaël op Babylon nodig was, maar ook de hulp van Peniël. Beide 
aartsengelen moesten samenwerken om het Koninkrijk tot stand te brengen, net 
zoals beide nodig waren om de heiligen die uit de dood worden opgewekt te 
verenigen met de heiligen van dat laatste geslacht “die leven en blijven" (1 Thess. 
4:17). Het is een teamprestatie, vanwege de verschillende roepingen van de twee 
engelen. De ene heeft de leiding over de scepter van Juda, terwijl de andere de 
leiding heeft over het geboorterecht van Jozef-Israël. 


Een eerdere verdeling in Mahanaim 


Deze verdeling werd niet veroorzaakt door Jakob-Israël toen hij zijn zonen 
zegende en de scepter aan Juda en het geboorterecht aan Jozef gaf. De verdeling 
was vanaf het begin bepaald en geschreven in de blauwdruk van de geschiedenis. 
Jakob-Israël volgde slechts het script, bewust of onbewust. Jaren eerder, toen 
Jakob op weg naar huis vanuit Haran stopte om zijn kamp op te slaan, kwamen de 
engelen van God hem tegemoet, en daarom noemde hij de plaats Mahanaim, 
“twee kampen". Gen. 32:1, 2 zegt, 

1 Toen Jacob op weg ging, kwamen de engelen van God hem tegemoet. 2 
En Jakob zei toen hij ze zag: “Dit is het kamp van God." Dus noemde hij 
die plaats Mahanaim [ “twee kampen," of “twee bedrijven"). 

Het is mogelijk dat Mahanaim genoemd werd naar twee engelen die twee 
gezelschappen leidden. Op Jakobs tocht door de woestijn waren zijn kampen een 
voorbode van de nog te houden feestdagen. Op weg naar Haran voorspelden zijn 
kampementen de lentefeesten; op de terugweg naar Kanaän voorspelden zijn 
kampen de herfstfeesten. 


Jakobs kamp in Mahanaim staat dus voor het feest van de bazuinen, dat 
profeteert van de opstanding van de doden. Het lijkt er dus op dat Michaël in dit 
kamp aanwezig was, waarmee de scheiding tussen het Leah-gezelschap en het 
Rachel-gezelschap werd vastgelegd. Lea was de moeder van Juda, die de scepter 
kreeg; Rachel was de moeder van Jozef, die het geboorterecht kreeg. Het lijkt erop 
dat Jakob zowel zijn familie als zijn vee verdeelde. Deze verdeling maakte de 
beschermende bediening van zowel Michaël als Peniël tegen Ezau noodzakelijk. 


Het is ook interessant op te merken dat Michaels natuurlijke vijand de 

Rode Draak is, zoals te zien is in Openb. 12:7. Vandaar dat de dreiging in 
Mahanaim afkomstig was van Ezau, wiens bijnaam Edom was, of "Rood" (Gen. 
36:19). De Rode Draak was degene die de haat en het conflict tussen Jakob en Ezau 
aanwakkerde om Jakob te doden, net nu hij op het punt stond een “nieuwe 
geboorte" te krijgen als Israël. 


Andere manifestaties van de geestelijke strijd 


Deze situatie zou zich vele jaren later bij de geboorte van Jezus op een andere 
manier herhalen. Bij die gelegenheid was koning Herodes, die half-Edomiet was, 
degene door wie de Rode Draak werkte. Herodes probeerde Jezus bij zijn 
geboorte te doden (Matt. 2:13). In beide gevallen (Jakob en Jezus) zien we aardse 


gebeurtenissen die dezelfde geestelijke strijd in de hemelen weerspiegelen als 
afgebeeld in Openbaring 12. 


Wanneer we Michaëls roeping in het goddelijke plan beginnen te begrijpen, wordt 
duidelijk dat hij ook degene was die geroepen was om Mozes te beschermen 
tegen het decreet van Farao (Exodus 1:22). 

Tachtig jaar later werd Michaël geroepen om Israël, die God “Mijn zoon, Mijn 
eerstgeborene" noemde (Exodus 4:22), te beschermen en te bevrijden, zodat 
Peniel hen uit Egypte kon leiden door de wolkkolom overdag en de vuurkolom 's 
nachts (Exodus 13:21). 


Michaël zat de geboorte van Israël voor, terwijl Peniël Israël naar de erfenis, het 
Beloofde Land, zou leiden. 


Michael zat ook de geboorte van Jezus voor, maar Peniel brengt de overwinnaars 
in hun erfenis, het verheerlijkte lichaam. 


Peniel versterkt Michael in de uitvoering van zijn roeping. Michael versterkt Peniel 
in de uitvoering van zijn roeping. Geen van beide aartsengelen is volledig in 
zichzelf, net zo min als de scepter en het geboorterecht volledig in zichzelf zijn. 


En zo zien we in onze tijd door de Geest van God een heilig verbond tussen 
Michaël en Peniël om het onheilige verbond tussen de twee beesten in Openb. 
13:11, 12. De aardse manifestatie van die onheilige alliantie kwam ongeveer 200 
jaar geleden in 1815 in wat de historici "De Heilige Alliantie" noemen. Ze noemden 
het "heilig" omdat de kerk erbij betrokken was. Maar het was eigenlijk onheilig, 
want er werd een “deal met de duivel" gesloten tussen de Roomse Kerk en het 
Rothschild bankwezen. 


http://www.napoleonseries.org/research/government/diplomatic/c_alli 
ance.html 


Dat verhaal moeten we reserveren voor onze toekomstige studie van het boek 
Openbaring. 


Hoofdstuk 7 
ijdelheid en waarheid 


In Dan. 8:21 vertelde Gabriël aan Daniël dat het koninkrijk van Griekenland zou 
verrijzen en in de komende eeuwen Perzië zou veroveren. Maar het werd 
overgelaten aan Peniël in Dan. 10:20 om de profeet te vertellen dat er een 
geestelijke “prins van Griekenland" achter de opkomst van de natie zat. 


Aangezien Michaël werd geroepen om de rode draak van Babylon te overwinnen 
en Peniël werd geroepen om de vorst van Perzië te overwinnen, rijst de vraag naar 
de naam van de vorst van Griekenland en zijn engelachtige tegenhanger. 


Een “prins” is slechts een titel, maar wat is de naam van de prins van Griekenland? 
Een naam onthult aard, functie en roeping. Een prins is een heerser over een 
gebied of koninkrijk. In het Nieuwe Testament is de Griekse term voor zulke 
vorsten arche, ("vorstendommen"). Dit woord wordt zo gebruikt in Rom. 8:38 en 
Ef. 6:12 (KJV). De naam van een vorst onthult de aard van zijn heerschappij en 
het algemene karakter van dat koninkrijk. 


Hoewel wij geen diepgaande studie kunnen maken van de naam en het karakter 
van al deze geestelijke vorsten, is de naam van de vorst van Griekenland nuttig om 
de profetieën in Daniël 11, die aan de profeet Daniël zijn gegeven, te begrijpen. 
Zijn naam wordt niet gegeven in het bijbelse verslag zelf, maar volgens mijn eigen 
openbaring heet de prins van Griekenland Vagevuur. Zijn engelachtige 
tegenhanger is Amet, of Emet, de Engel der Waarheid. 


Het eigenlijke Griekse woord voor ijdelheid is Kenodoxia, dat Paulus gebruikt in 
Fil. 2:3 (KJV). De NASB geeft het weer als "lege verwaandheid". Het betekent 
“ongegronde eigendunk, lege trots". 


3 Doe niets uit egoïsme of lege verwaandheid [kenodoxia], maar laat ieder 
van u met nederigheid van geest elkaar belangrijker achten dan zichzelf. 
Dit is een samengesteld woord, waarbij keno betekent “leeg, ijdel, verstoken van 
waarheid”, en doxa betekent “heerlijkheid, Gods oordeel, opvatting of mening". 
Wanneer de twee delen van dit woord worden samengevoegd, verwijst het naar 
een persoon als Antiochus Epifanes, die door een ongegrond gevoel van 
eigenwaarde, los van de waarheid (Amet) en in strijd met de mening van God, 
zichzelf de titel “God Manifest" gaf. 


Vandaar dat de Griekse naam voor de prins van Griekenland Kenodoxia is. Paulus 
schreef aan de Filippijnse gemeente in Griekenland dat zij zich niet moesten laten 
inspireren door prins Kenodoxia, de geestelijke machthebber in hoge kringen. Zij 
moesten zich laten inspireren door Amet, de Engel der Waarheid, die hun 
“nederigheid van geest” zou geven. Elke gelovige kreeg de raad om “elkaar 
belangrijker te achten dan zichzelf." 


Waarheid is de goddelijke tegenhanger van ijdelheid, die gebaseerd is op een 
leugen. Het is dan ook opvallend dat Peniël Daniël over de waarheid vertelt met 
betrekking tot de vorst van Griekenland. Dan. 10:21 zegt: "Ik zal u zeggen water 
in het schrift der waarheid staat.” Dan zegt hij in Daniël 11:2: "En nu zal ik u de 
waarheid vertellen." 


Het is een gegeven dat een engel van God de waarheid spreekt, maar alleen hier 
verklaart de engel uitdrukkelijk het belang van de waarheid. De enige andere keer 
dat "waarheid" (amet) wordt genoemd in het boek Daniël is in Dan. 8:12, waar 
sprake is van de inferieure hoorn die voortkomt uit het Griekse rijk. We weten dat 
dit een verwijzing was naar Antiochus Epifanes. De engel zei dat deze inferieure 
hoorn “de waarheid ter aarde zal werpen". 


Waarheid is dus een belangrijke kwestie met betrekking tot het Griekse rijk, maar 
zolang we de aard van de vorst van Griekenland niet begrijpen, zullen we de aard 
van het geestelijke conflict tussen de Engel der Waarheid en de vorst van 
Griekenland niet kennen. Deze twee prinsen zijn engelachtige tegenhangers en 
natuurlijke vijanden in de tijd van het conflict. 


Een overzicht van het Griekse Rijk 


Daniël 11 spreekt over vele koningen die voortkwamen uit het Griekse rijk. Deze 
openbaring richt zich echter voornamelijk op twee van de vier "horens", omdat 
deze het meest relevant waren voor Judea zelf. De hoorn in het noorden werd 
bekend als Syrië. De hoorn in het zuiden was Egypte. Beide koningen waren 
generaals in het leger van Alexander, en hun opvolgers vochten om de controle 
over Judea. 


Maar de belangrijkste van deze koningen was Antiochus Epifanes, de “inferieure 
hoorn” in Dan. 8:9, die “de waarheid te grabbel zou gooien". Hij noemde zichzelf 
“Epifanes”, wat het Griekse woord is dat “God geopenbaard" betekent. Door zijn 
excentrieke en grillige gedrag noemden velen hem Epimanes, “De Gek". Zijn 


zelfbenoemde titel, Epiphanes, was geïnspireerd op de prins van Griekenland, 
Vainglory. 


Tussen Antiochus’ zelfverheerlijkende titel en zijn meest bekende daden bij het 
instellen van afgoderij in de tempel in Jeruzalem - waardoor de waarheid met 
voeten werd getreden - is het conflict tussen Amet en Waanzin goed te zien. 


Wat is waarheid? 


Pontius Pilatus stelde deze vraag tijdens het proces tegen Jezus. Hij stelde een 
filosofische vraag, maar de Schrift vertelt ons dat waarheid een manier van leven 
is, niet louter een filosofie. Die levenswijze wordt geïnspireerd door Amet, de 
Engel der Waarheid, samen met de (Heilige) Geest der Waarheid die boven de 
engel zelf staat. 


Het Hebreeuwse woord voor waarheid (amet) omvat ook het idee van geloof of 
trouw. Geloof gelooft het woord, wat resulteert in trouw in het wandelen in dat 
woord van waarheid. Het Griekse woord voor waarheid is athaleia, dat komt van 
het woord alethes, “niet verborgen, onverborgen". Dit brengt het idee van de 
openbaring van de waarheid, of de onthulling van de waarheid in de loop van de 
geschiedenis van het Koninkrijk. 


De Schrift stelt de waarheid voor als de weg van God die wij moeten gaan. Die weg 
wordt geopenbaard door het woord van God zelf. Psalm 86:11 zegt: "Leer mij 
Uw weg, o Heer, ik zal in Uw waarheid wandelen." Psalm 119:142 zegt: "Uw wet 
is de waarheid.” Psalm 119:160 breidt dit uit om ons te vertellen: “De som van 
uw woord is waarheid.” 


In het Nieuwe Testament instrueert Paulus ons in Ef. 6:14 om “standvastig 
te zijn, uw lendenen omgord hebbende met de waarheid". De lendenen zijn 
het bekkengebied, dat in dit geval de stabiliteit van iemands "wandel" met 
God in waarheid bepaalt. 


Wanneer de Schrift specifieke toepassingen geeft van het wandelen in de 
waarheid, koppelt zij de waarheid vaak aan de wet van onpartijdigheid in de 
rechtspraak. Bijvoorbeeld, nadat Jezus een gelijkenis heeft verteld over de 
verwoesting van Jeruzalem, lezen we in Matt. 22:15, 16, 


15 Toen gingen de Farizeeën en beraadslaagden samen hoe zij Hem 
zouden kunnen strikken in wat Hij zei. té En zij stuurden hun discipelen 
met de Herodianen naar Hem toe en zeiden: "Leraar, wij weten dat U de 
waarheid spreekt en de weg van God in waarheid onderwijst, en aan 


niemand ondergeschikt bent, want U bent niemand partijdig.” 
De Farizeeën zelf waren zeer partijdig in hun visie op niet-joden, maar zij erkenden 


dat Jezus hun sentiment niet deelde. Toch begrepen deze Farizeeën dat Jezus’ 
opvatting van "de weg van God in waarheid” ook de wet van de onpartijdigheid 
inhield, en dat dit een belangrijk element was van een trouwe wandel met God. Zo 
draagt ook de apostel Paulus Titus op niet het voorbeeld te volgen van hen die 
weigeren de waarheid te volgen. Titus 1:13, 14 zegt, 

13 Om deze reden berispt u hen streng, opdat zij gezond zijn in het 


geloof,!* en niet letten op de joodse mythen en geboden van mensen die 
zich van de waarheid afkeren. 


De “Joodse mythen” worden hier gelijkgesteld aan de “geboden van mensen”. De 
Joodse leiders hadden een enorme reeks regels en voorschriften opgelegd die 
verder gingen dan de wet van God en vaak in tegenspraak waren met de wet, 
omdat zij de bedoeling van de Auteur niet kenden. Waarheid wordt niet gekend 
door de Bijbel te lezen of uit het hoofd te leren, maar door de openbaring van de 
waarheid te ontvangen van de Auteur. 


Gebrek aan waarheid brengt roem. 


Filosofie is de liefde voor de wijsheid. Maar de wijsheid van mensen is niet als de 
wijsheid van God. Paulus drukt dit verschil uit in 1 Kor. 1:18, door “het woord van 
het kruis" af te zetten tegen “de wijsheid van mensen". Het is het woord logos 
("woord"), omdat we aan dit Griekse woord de term logica ontlenen. Het woord is 
meer dan alleen woorden. Het omvat de geest die logica geeft aan die gesproken 
woorden. 


Er is geestelijke logica en er is aardse logica. De een vindt de ander dwaasheid, 
zegt Paulus, en in vers 19 citeert hij Jesaja 29:14 "Ik zal de wijsheid der wijzen 
vernietigen, en de slimheid der verstandigen zal ik terzijde schuiven ." 


De Griekse filosofie was gebaseerd op menselijke wijsheid. De Schrift was 
gebaseerd op goddelijke wijsheid die geworteld is in het geloof. Amet betekent in 
het Hebreeuws zowel waarheid als geloof. Goddelijke waarheid zou leeg zijn 
zonder geloof. Geloof is leeg zonder waarheid. 


Toen Mozes in Exodus 15:23-25 werd opgedragen de boom in het bittere water 
van Mara te leggen, was dat voor God logisch, maar voor een Griekse filosoof zou 
het dwaas zijn geweest. De logica van God was in dit geval gebaseerd op de 
waarheid van het kruis, dat de boom vertegenwoordigde. Het kruis is het enige 
dat de bitterheid in ons hart zoet kan maken. Dat is de logica van God, die de 
vleselijke geest niet kan begrijpen. 


Wanneer de waarheid in de grond wordt geboord, verheerlijken de mensen 
zichzelf in plaats van God. Dit is duidelijk te zien in het verhaal van Antiochus 
Epifanes, die beweerde "God geopenbaard” te zijn. De ware openbaring is de 
manifestatie van Christus. Al het andere is 

“antichrist.” Zo zegt Psalm 115:1, 

1 Niet aan ons, O Heer, niet aan ons, maar aan Uw naam geeft U eer 
vanwege Uw goedheid, vanwege Uw waarheid. 

De psalmist gaat verder met het veroordelen van afgoderij, waarbij mensen eer 
geven aan goden die slechts het werk zijn van mensenhanden. De ware God in de 
hemel is de eer waard vanwege Zijn goedertierenheid (liefde en barmhartigheid) 
en vanwege Zijn waarheid. Israël en Juda waren geroepen om in de waarheid te 
wandelen en te getuigen (Amen te zeggen op de waarheid) tegen de naties. 
Jeremia erkende dat wanneer Israël dit doet, de naties zich tot de ware God zullen 
wenden. Jer. 4:1, 2 zegt, 

1 "Als u zult terugkeren, o Israël," verklaart de Heer, "dan moet u tot Mij 
terugkeren. En als u uw verafschuwde dingen van Mijn aanwezigheid zult 
wegdoen en niet zult wankelen? en u zult zweren: ‘Zoals de Heer leeft,’ in 
waarheid, in recht en in gerechtigheid; dan zullen de volken zich in Hem 


zegenen en in Hem zullen zij roemen.” 
Met andere woorden, Israël moet geleid worden door de Engel der Waarheid en 


natuurlijk door de Heilige Geest der Waarheid. Wanneer de naties dat getuigenis 
zien en horen, “zullen zij in Hem roemen.” Het feit dat de wereld nog steeds het 
toneel is van geweld en een hol van dieven en leugenaars, is niet alleen de schuld 
van de wereld of van valse godsdiensten. Het is de schuld van Israël dat het woord 
van de waarheid niet volgt. 


Als we de waarheid afwijzen, volgen we de prins van Griekenland en geven we eer 
aan door mensen gemaakte afgoden. Jezus kwam om ons de weg van de waarheid 
te wijzen. Zijn discipelen werden bekrachtigd door de Geest en uitgezonden naar 
de Griekse wereld om de confrontatie aan te gaan en de ijdelheid die mensen aan 
de wijsheid van mensen gaven omver te werpen, zoals Jezus de religieuze leiders 
in Jeruzalem had geconfronteerd met het onderwijzen van de geboden van 


mensen. Zowel in Griekenland als in Judea domineerde de vorst van Griekenland 
het religieuze denken. 


De Twin Angels: Amet en Amen 


Amet is waarheid. Amen (“waarlijk" of “van een waarheid") getuigt van de 
waarheid. Beide zijn namen van engelen, en het zijn tweelingen die samenwerken. 
Het Evangelie van Johannes gebruikt “voorwaar, voorwaar" vijftig keer, of 100 
keer in totaal. Het is het equivalent van de Hebreeuwse term “Amen, Amen" 
(Num. 5:22). 


Toen het woord vlees werd in de persoon van Jezus Christus, was Hij “vol van 
genade en waarheid" (Johannes 1:14). Bovendien werden “genade en waarheid 
gerealiseerd door Jezus Christus" (Johannes 1:17). Velen hebben zich gericht op 
Zijn werk van genade, maar hebben minder waardering voor Zijn waarheid. Velen 
zijn zelfs geneigd de waarheid te verachten, door haar te vereenzelvigen met de 
boom van de kennis van goed en kwaad. Daarom is de liefde voor de waarheid voor 
hen de weg des doods. De waarheid wordt dan ongeestelijk gemaakt. 


Daar ben ik het natuurlijk niet mee eens. Hoe kunnen we God aanbidden als we 
dat niet in geest en waarheid doen? Geloof en waarheid komen van hetzelfde 
Hebreeuwse woord. Er is geen echt geloof zonder de waarheid te geloven. Jezus 
zegt in Johannes 4:24, 

24 God is geest, en zij die Hem aanbidden moeten aanbidden in geest en 
waarheid. 

Jezus kwam om de aardse getuige van de Vader te zijn in alles wat Hij deed en zei. 
Vandaar, Openb. 3:14 Hem "de Amen, de trouwe en waarachtige getuige" 
genoemd. Op secundair niveau getuigde Johannes de Doper ook van Christus. 
Jezus zei in Johannes 5:33, 

33 Je hebt John gestuurd, en hij heeft getuigd van de waarheid. 

Niemand kan een ware getuige zijn tenzij hij een openbaring van de waarheid 
heeft. Zonder een dergelijke openbaring kan men slechts getuigen van mensen en 
hun filosofieën. 


Amet en Amen zijn beide nodig om de waarheid op aarde te vestigen. Beiden zijn 
engelen. Ik heb een aanzienlijke interactie met Amen gehad, lang voordat ik Amet 
ontmoette. Deze ontmoeting, tijdens het schrijven van dit boek, was nodig om de 
openbaring over de vorst van Griekenland te ontvangen, zodat wij allen kunnen 


profiteren van een groter begrip van de openbaring die in Daniël 10 en 11 wordt 
gegeven. 


Dit wetende, wordt ons begrip verruimd met betrekking tot het grote geheel en 
hoe de prinsen van de beestachtige naties de wereldomstandigheden 
beïnvloeden. We kunnen een glimp opvangen van het geestelijke conflict in de 
hemelen en hoe onze trouwe wandel met God hier op aarde helpt om de 
geestelijke tegenstand van de machten der duisternis te overwinnen. Terwijl wij 
de vorst der ijdelheid volledig overwinnen, mogen wij de waarheid op aarde 
brengen door te getuigen van de som van Zijn woord. 


Hoofdstuk 8 
De Perzische koning die Griekenland ophitste 


De engelachtige boodschap begint in Daniël 11:2, 


2 En nu zal ik u de waarheid vertellen. Zie, er zullen nog drie koningen 
opstaan in Perzië. Dan zal een vierde veel rijker worden dan zij allen; 
zodra hij door zijn rijkdom sterk wordt, zal hij het hele rijk opwekken 
[Luwr, “opwekken, aanwakkeren, ophitsen] tegen het rijk van Griekenland. 


Deze korte onthulling over de toekomst van Perzië was bedoeld als inleiding op 
het verhaal van Griekenland. Het richt zich op de vier koningen van Perzië die na 
koning Cyrus zouden regeren. De vierde Perzische koning zou Griekenland 
opwekken, en vanaf dat moment krijgen we de gevolgen van het optreden van 
deze koning tegenover Griekenland. 


Cambyses 


De “nog drie koningen" zouden duidelijk na Cyrus komen, want deze openbaring 
kwam in het derde jaar van Cyrus. De eerste was Cambyses, de zoon van Cyrus, 
die in 529 v. Chr. tot co-regent werd benoemd toen zijn vader ten strijde trok 
tegen de Massagetiërs. Cyrus werd in die oorlog in 528 gedood, waarna Cambyses 
de enige heerser van Perzië werd. 


Volgens het Bible Research Handbook, Vol. 2, Serial 572.9353, waren de 
Massagetae Israëlieten die twee eeuwen eerder door de Assyriërs gevangen 
waren genomen. Zij waren gedeporteerd naar het gebied ten oosten van de 
Kaspische Zee, samen met een andere groep die bekend werd onder de Griekse 
naam Sacae. We lezen, 


“Men realiseert zich nu (zoals met name door Tarn vermeld) dat de term 
Massagetae slechts “de grote Sak (of Sag) horde" betekent. Voor het doel van dit 
werk worden de Massagetai en de Sacae daarom aanvaard als identieke of nauw 
verwante volkeren." 


Deze bron verklaart ook dat Sak een afkorting is van Isak (Isaak). De 

Israëlieten werden voor het eerst Sagaz genoemd op de Amarnatabletten en 
waren identiek aan de Khabiru ("Hebreeërs"). De Amarnatabletten waren brieven 
geschreven door de Kanaänitische koningen die Egypte smeekten hen te 
verdedigen tegen de binnenvallende Israëlieten onder Jozua. Uit deze brieven 


blijkt dat de Khabiru-Hebreeën door de Kanaänieten werden herinnerd als de 
kinderen van Isaak (Sagaz). 


Het lijkt er dus op dat koning Cyrus zijn leven verloor op het slagveld in de strijd 
tegen Israëlieten die twee eeuwen eerder door de Assyriërs waren gedeporteerd. 


Zo werd Cambyses, zoon van Cyrus, de eerste van “nog drie koningen” die door de 
engel worden genoemd. Hij regeerde van 530-522 v. Chr. De Encyclopedia 
Britannica vertelt ons, 


In 538 verrichtte hij de rituele plichten van een Babylonische koning op het 
belangrijke nieuwjaarsfeest, en in 530, voordat Cyrus op zijn laatste veldtocht 
vertrok, werd hij benoemd tot regent in Babylon. 


http://www.britannica.com/biography/Cambyses-II 


Na de dood van zijn vader vertrok Cambyses om Egypte te veroveren met de 
bedoeling ook Carthago te veroveren. Voor zijn vertrek zou hij zijn broer Smerdis 
hebben gedood. Vervolgens veroverde hij Egypte, en nam zelfs veel van de 
Egyptische goden (beelden) mee, die naar Babylon werden gebracht. Deze goden 
bleven meer dan twee eeuwen in Babylon totdat de Egyptische koning 
Ptolemaeus Euergetes ze in 241 v. Chr. terugkreeg. 


Zoals we in een later hoofdstuk zullen zien, voorspelde Daniël 11:8 het herstel 
van deze goden. 


Gautama, de huichelaar, en Darius de Grote... 


In 522 deed een van de Wijzen, Gaumata genaamd, zich voor als Smerdis (en deed 
alsof hij nog leefde) en greep de troon. Cambyses hoorde van deze opstand terwijl 
hij met zijn leger in Syrië was, maar hij stierf in de zomer van 522 voordat hij zijn 
troon kon heroveren. 


Gautama (Pseudo-Smerdis) regeerde slechts acht maanden voordat hij werd 
gedood door Darius | (“De Grote"). Darius regeerde vervolgens 36 jaar. Hij kwam 
op de troon in 522 en zijn eerste jaar begon de volgende lente in het jaar 521. Hij 
stierf in 486 v. Chr. Darius was de derde van de “nog drie koningen" die de engel 
voorspelde. 


Xerxes, de vierde koning 


De vierde koning, die grote rijkdom en macht zou verwerven (Dan. 11:2), was 
Xerxes, zoon van Darius, die 21 jaar regeerde van 485-465 v. Chr. 

Xerxes had eigenlijk een oudere broer (van een andere moeder), die Artobazan 
heette. Normaal werd de oudste zoon als opvolger gekroond, maar Xerxes: 
moeder was Atossa, de dochter van koning Cyrus, de bevrijder van Perzië. Hij kon 
op grond van zijn rechtstreekse afstamming van Cyrus meer opvolgingsrechten 
opeisen en werd laat in het jaar 486 v. Chr. na de dood van zijn vader gekroond. 


Xerxes marcheerde eerst naar Babylon en Egypte om opstanden die het jaar 
daarvoor waren uitgebroken, neer te slaan. 


"In 484 v.Chr. schoffeerde hij de Babyloniërs door met geweld het gouden beeld 
van Bel (Marduk, Merodach), waarvan de handen door de rechtmatige koning van 
Babylon elke nieuwjaarsdag moesten worden omklemd, in beslag te nemen en om 
te smelten. Deze heiligschennis bracht de Babyloniërs in 484 en 482 voor Christus 
in opstand...." 


https://en.wikipedia.org/wiki/Xerxes I 


In 480 voor Christus viel Xerxes Griekenland binnen met een leger dat door 
Herodotus op een miljoen man werd geschat, waaronder 10.000 elitetroepen die 
bekend stonden als de Perzische Onsterfelijken. 

(Recentere historici verlagen deze schatting tot ongeveer 60.000.) 


Na de slag bij Thermopylae namen de Perzen Athene in. De stad werd verbrand, 
ofwel door Xerxes ofwel door de Atheners zelf die wellicht een “verschroeide 
aarde politiek” hanteerden terwijl ze de stad verlieten. De Grieken wonnen 
vervolgens de Slag bij Salamis in september 480 voor Christus. Uit angst dat de 
Grieken de Perzische pontonbruggen over de Hellespont zouden verbranden en 
het Perzische leger in Griekenland in de val zouden lokken, besloot Xerxes zich 
terug te trekken naar Azië. 


Aangezien er nog steeds onrust was in Babylon, wist Xerxes dat als zijn leger in 
Griekenland gevangen zou zitten, de boze Babyloniërs opnieuw in opstand zouden 
komen. Xerxes liet een klein deel van zijn leger in Griekenland achter toen hij zich 
terugtrok, maar deze werden het jaar daarop verslagen, en zo eindigde de 
Perzische poging om Griekenland te veroveren. 


Xerxes’ rijkdom overtrof die van zijn voorgangers. Hoewel hij er niet in slaagde 
Griekenland te veroveren, wekte de invasie, samen met de vernietiging van 
Athene (ongeacht wie verantwoordelijk was), een onsterfelijke stemming op tegen 
Perzië. Alexander de Grote stond 150 jaar later op en veroverde Perzië snel. 


Xerxes was de vierde grote koning van Perzië. Hij riep zijn koninkrijk op tegen de 
Grieken, zoals geprofeteerd in Dan. 11:2. Hoewel er in de volgende 150 jaar nog 
veel meer koningen in Perzië zouden opstaan, was er geen enkele belangrijk 
genoeg voor de engel om over hen te spreken. De engel ging aan hen voorbij en 
sprak onmiddellijk over Alexander en de opkomst van Griekenland. 


Hoofdstuk 9 
De opkomst van het derde beest 


De informatie van de engel over het tweede beest (Perzië) was erg kort. Het lijkt 
erop dat zijn belangrijkste boodschap was om Daniël een korte inleiding te geven 
over het derde beest (Griekenland). Zoals we hebben gezien, heeft de rijke en 
machtige koning Xerxes van Perzië zijn koninkrijk tegen Griekenland opgehitst, 
wat op zijn beurt de Grieken tegen Perzië heeft opgehitst. Als gevolg daarvan zegt 
Dan. 11:3 zegt, 


3 En een machtige [gibbowr] koning zal opstaan, en hij zal met groot gezag 
regeren en doen wat hij wil. 

De “machtige koning" hier is Alexander de Grote, die Perzië veroverde 150 jaar 
nadat hij door koning Xerxes was gewekt. Het woord "machtig" komt van het 
Hebreeuwse woord gibbowr, “machtige strijder, kampioen", waarvan de wortel 
gabar is, “kracht hebben, overwinnen”. 


De NASB vertaalt ratsown zo dat hij “zal doen wat hij wil". De Septuagint gebruikt 
de term thelema, “volgens zijn wil". De implicatie is dat Alexander volgens zijn 
eigen wil veroverde, in plaats van Gods wil te zoeken. Niettemin, op een dieper 
niveau, was het Griekse rijk onderdeel van het goddelijke oordeel over Juda en 
werd het opgetrokken door de wil van God. 


God gaf hem de kracht om de wereld te veroveren, hoewel hij het bijbelse concept 
van het heersersmandaat niet begreep. Het is kenmerkend voor beestenvolkeren 
dat zij de hun door God gegeven autoriteit gemakkelijk aangrijpen, maar niet de 


verantwoordelijkheid voor God begrijpen die dit met zich meebrengt. Hun 
misbruik van gezag is dan ook de wettelijke reden voor hun ondergang. Als 
"beesten" zijn zij zich niet bewust van het goddelijke hof, en dus verbreken zij hun 
contract met God door als soevereinen te regeren in plaats van als rentmeesters. 


Alexander's Koninkrijk gebroken 


In het geval van Alexander wordt zijn macht in de bloei van zijn leven gebroken 
omdat hij “naar zijn wil" handelde. Zo gaat Daniël 11:4 verder, 


4 Maar zodra hij is opgestaan, zal zijn koninkrijk worden opgedeeld en 
verdeeld naar de vier windstreken, maar niet aan zijn eigen 
nakomelingen, noch naar zijn gezag, dat hij uitoefende; want zijn 
soevereiniteit zal worden ontworteld en aan anderen dan hen worden 
gegeven. 

Hier zien we een bevestiging van wat eerder over Griekenland is geschreven in 
Dan. 8:8, waar Griekenland werd afgebeeld als een sterke, boze, mannelijke bok 
die tegen de ram van Perzië komt. De geit had een prominente hoorn - Alexander 
zelf. Wij lezen dat “de mannelijke bok zich buitengewoon vergrootte", 
geïnspireerd door de geestelijke prins van Griekenland (Kenodoxia, “ijdele roem"). 
De macht van Prins Kenodoxia was om de koningen van Griekenland te inspireren 
om zichzelf hoger in te schatten dan nodig was, om zichzelf als goden te verheffen, 
en om te doen wat zij wilden. 


Dan. 8:8 geeft ons het resultaat: 

8 …… Maar zodra hij machtig was, werd de grote hoorn gebroken; en op zijn 
plaats kwamen vier opvallende hoorns naar de vier windstreken van de 
hemel. 

Dit is vergelijkbaar met Dan. 11:4, waarin staat dat zijn koninkrijk “zal worden 
opgedeeld en verdeeld naar de vier windstreken". Alexander stierf in Babylon in 
323 v. Chr. en zijn koninkrijk werd verdeeld onder vier van zijn generaals. 


Alexanders vrouw, Roxane, was zwanger, en Perdiccas, de keizerlijke regent die 
door Alexander voor zijn dood was aangesteld, stelde de anderen voor het rijk 
verenigd te houden totdat hij (Alexander IV) oud genoeg zou zijn om het rijk te 
regeren. De generaals wilden echter zelf het rijk besturen, en dus verdeelden zij 
het rijk in vier delen. Het koninkrijk werd verdeeld onder de vier generaals en 
“niet onder zijn eigen nakomelingen" (Dan. 11:4). 


De boodschap van de engel aan Daniël verschuift onmiddellijk van Alexander naar 
de afzonderlijke koninkrijken die door de vier generaals werden gevormd. In het 
bijzonder richt de engel zich op de twee koninkrijken die streden om de controle 
over Judea dat tussen hen in lag. Deze koninkrijken werden bekend als Syrië en 
Egypte, en hun heersers werden profetisch bekend als “de koning van het 
noorden" en “de koning van het zuiden". 


Deze “kompas"-terminologie is geworteld in de eerdere verklaring dat Alexanders 
rijk zou worden verdeeld “naar de vier windstreken" (Dan. 11:4) en “naar de vier 
windstreken van de hemel" (Dan. 8:8). Profetisch gezien was Judea het 
referentiepunt van het kompas. Het profetische "zuiden" betekent ten zuiden van 
Judea. Het profetische "noorden" betekent ten noorden van Judea. 


De engel concentreert zich op deze twee windstreken, terwijl de andere 
windstreken (oost en west) uit het profetische beeld verdwijnen. 


Ptolemaeus Soter: De Koning van het Zuiden 


Vanaf dit punt geeft de engel ons de meest gedetailleerde profetie die ooit in de 
geschiedenis is opgetekend. Sceptici houden vol dat deze profetieën achteraf 
geschreven moeten zijn door een onbekende auteur, omdat niemand deze 
geschiedenis van tevoren zo gedetailleerd had kunnen voorspellen. Voor degenen 
onder ons die geloven in goddelijke openbaring is dat geen probleem. Ons 
probleem is ons gebrek aan historische kennis, waardoor velen missen hoe de 
profetieën in verband staan met de werkelijke gebeurtenissen in het Griekse rijk. 


Dan. 11:5 begint met aandacht voor de koning van het zuiden (Egypte). 

5 Dan zal de koning van het zuiden sterk worden, samen met een van zijn 
vorsten die over hem de overhand zal krijgen en de heerschappij zal 
verkrijgen; zijn domein zal inderdaad een grote heerschappij zijn. 

Na Alexanders dood in 323 werd het rijk verdeeld onder vier generaals die als 
satrapen zouden regeren. Maar zij bestreden elkaar als rivalen, elk verlangend 
naar meer grondgebied en macht. In 306 namen deze satrapen allemaal de titel 
koning aan. 


Ptolemaeus Soter, een van Alexanders meest vertrouwde generaals, was een van 
zijn zeven lijfwachten. Hij was een jeugdvriend van Alexander. 


Ptolemaeus werd koning in Egypte en controleerde ook Libië, 
Cyrenaciea, Arabië, Palestina en enkele eilanden in de Middellandse 


Zee. Deze zuidelijke dynastie voerde vele oorlogen tegen de 

Seleucidische dynastie van Syrië ten noorden van Judea. Seleucus was Alexander's 
generaal die de controle over Syrië overnam, en zijn dynastie staat profetisch 
bekend als “de koning van het noorden”. 


Ptolemaeus Soter stelde zijn machtsbasis in Egypte veilig. Perdiccas, die Alexander 
tot zijn opvolger had benoemd, was de keizerlijke regent, maar was niet in staat 
het rijk bijeen te houden. Hij kwam in 321 v. Chr. naar Egypte om Ptolemaeus te 
onderwerpen, maar nadat hij belangrijke veldslagen had verloren, werd Perdiccas 
door zijn ondergeschikten vermoord. Perdiccas' leger liep toen over naar 
Ptolemaeus. Zij boden hem het rijk zelf aan, maar Ptolemaeus weigerde. Hij gaf de 
voorkeur aan een beter verdedigbare machtsbasis in Egypte. 


Technisch gezien was Egypte in deze periode een satrapie (provincie) onder 
Alexander IV, de jonge zoon van Alexander de Grote. De dertienjarige Alexander 
was in Macedonië toen hij (in 310) werd vermoord door Cassander, de satraap van 
het westen (Griekenland, Macedonië). Op dat moment werd Ptolemaeus officieel 
een volledig onafhankelijke koning. Ptolemaeus en Antigonus (Syrië) vochten in 
deze jaren vele veldslagen uit, maar uiteindelijk won Antigonus de controle over 
Syrië, en werd Ptolemaeus gedwongen zich terug te trekken naar het zuiden. 


In 306 verklaarden de vier satrapen van het Griekse rijk zich tot “koningen” en 
kwam er formeel een einde aan Alexanders rijk. 


Vanaf hier kan het voor de lezer moeilijk zijn zich de twee reeksen koningen 

(Noord en Zuid) te herinneren die in de rest van Daniël 11 worden voorspeld. 
Lezers worden daarom aangemoedigd de bijlage aan het eind van dit boek te 
raadplegen, waar de koningen in kaart zijn gebracht en historisch gedateerd. 


The King's Daughter, Bernice 


Daniel 11:6 zegt, 


6 En na enige jaren zullen zij een verbond sluiten, en de dochter van de 
koning van het Zuiden zal naar de koning van het Noorden komen om 
een vreedzame regeling te treffen. Maar zij zal haar machtspositie niet 
behouden, noch zal hij zijn macht behouden, maar zij zal worden 
opgegeven, samen met degenen die haar brachten, en degene die haar 
verwekte, evenals hij die haar in die tijd steunde. 

De kleinzoon van Seleucus I van Syrië was Antiochus Il "Theos" (god), die regeerde 
van 261-246. Deze Antiochus kreeg de titel “god” na de herovering van de stad 


Miletus en de omverwerping van haar tiran. Het volk was hem dankbaar en gaf 
hem de titel Theos. 


Hij voerde oorlog met Ptolemaeus II "Philadelphus" van Egypte. Deze 
Ptolemaeus was gescheiden van zijn vrouw, Arsinoe | (de dochter van 
Lysimachus), en was getrouwd met zijn zuster met dezelfde naam, Arsinoe II. 
Hiervoor kreeg hij de titel Philadelphus, “minnaar van broer/zus". 


Een opstand in Anatolië (het oostelijk deel van Syrië) dwong Antiochus er echter 
toe in 250 vrede te sluiten met Ptolemaeus. Om de vrede te bekrachtigen stemde 
hij ermee in te scheiden van zijn vrouw Laodice, die sterke familiebanden had in 
Anatolië, en haar te vervangen door 

Ptolemaeus’ dochter Bernice. Laodice ging vervolgens in Efeze wonen. 


Bernice was "de dochter van de koning van het zuiden" (Dan. 11:6), die trouwde 
met Antiochus Il, de Syrische koning. Met Bernice ging een grote bruidsschat mee, 
en men ging ervan uit dat hun kinderen erfgenamen zouden zijn van de Syrische 
troon. De vader van Bernice (Ptolemaeus van Egypte) stierf echter spoedig daarna 
(28 jan. 246 v. Chr). 


In juli van dat jaar verliet Antiochus zijn hoofdstad (Antiochië) en voegde zich weer 
bij zijn vroegere vrouw, Laodice, waarbij hij haar zoon (Seleucus Kallinikos) tot zijn 
opvolger benoemde. Het lijkt er echter op dat Laodice nog steeds wrok koesterde, 
en zij vergiftigde hem spoedig in Efeze. Vervolgens liet ze Bernice en haar zoon 
vermoorden toen ze later die zomer terugkeerden naar Egypte. Deze moord 
zorgde er op zijn beurt voor dat Bernice's broer (nu koning Ptolemaeus III van 
Egypte) Syrië de oorlog verklaarde in wat historici de Derde Syrische Oorlog of de 
Laodiceaanse Oorlog noemen. 


Dan. 11:6 zegt over Bernice dat ondanks haar huwelijk met de koning van het 
noorden “zij haar machtspositie niet zal behouden.” De Septuagint leest: “zij zal 
de macht van de arm niet behouden, noch zal zijn zaad standhouden." De 
geschiedenis vertelt ons dus dat zowel Bernice als haar zoon door Antiochus 
werden vermoord, zoals de engel had voorspeld. 


Hoofdstuk 10 
De vierde Syrische oorlog 


Daniel 11:7 (NASB) luidt, 

7 Maar een van de nakomelingen van haar lijn zal in zijn plaats opstaan, 
en hij zal tegen hun leger ingaan en de vesting van de koning van het 
noorden binnengaan, en hij zal met hen afrekenen en grote kracht tonen. 
De NASB-versie hierboven impliceert dat een van Bernice's nakomelingen een 
leger zou leiden tegen de koning van het noorden. Maar er is geen bewijs dat dit 
gebeurde. Het probleem zit hem in de vertaling. Het eerste deel van dit vers wordt 
door de Concordant Version weergegeven als: “Toch staater één van de telg van 
haar wortels, op zijn post, en hij zal komen om het leger te leiden” 


Met andere woorden, degene die het Egyptische leger tegen Syrië aanvoerde was 
iemand van haar familie, dat wil zeggen iemand van haar eigen “roots”. Dit was 
haar broer, Ptolemaeus III, die over Egypte regeerde sinds hun vader was 
gestorven in 246 v. Chr. Ptolemaeus leidde een leger tegen Syrië om de moord op 
zijn zus te wreken. Historici noemen het de Laodicea-oorlog, omdat de moord was 
bevolen door Laodice. 


Laodice, de ambitieuze koningin, troonde haar oudste zoon Seleucus Il in 246, 
terwijl Ptolemaeus III hem de oorlog verklaarde. Ptolemaeus behaalde grote 
overwinningen in Syrië en Anatolië en bezette zelfs korte tijd Antiochië zelf, "de 
vesting van de koning van het noorden". Zijn leger trok vervolgens tot Babylon en 
slaagde erin de beelden van de goden van Egypte, die enkele eeuwen eerder door 
de Perzische koning Cambyses naar Babylon waren meegenomen, terug te krijgen. 
Om deze 

reden kreeg hij bij zijn terugkeer in Egypte de titel Euergetes, of "Weldoener" en 
stond hij bekend als Ptolemaeus Euergetes. 


Zo zegt Daniël 11:8 (NASB), 


8 En ook hun goden met hun metalen beelden en hun kostbare zilveren 


en gouden vaten zal hij in gevangenschap naar Egypte brengen... 
In totaal nam hij 2.400 beelden mee naar Egypte, samen met 40.000 talenten 


zilver. 
Ptolemaeus overleeft zijn Syrische rivaal 


Het laatste deel van Daniël 11:8 staat in de NASB, 


8 „en hij van zijn kant zal de koning van het Noorden enkele jaren niet 
aanvallen. 

Deze vertaling slaat opnieuw de plank mis. In de KJV staat: “hij zal langer duren 
dan de koning van het noorden." Dit komt overeen met de Septuagint, waar staat: 
“hij zal langer duren dan de koning van het noorden." Een derde getuige is 
Rotherham's The Emphasized Bible, waarin staat: “en hij zal meer [jaren] 
standhouden dan de koning van het noorden.” 


Met andere woorden, dit verwijst naar Ptolemaeus’ bewind van 24 jaar van 246- 
222 v. Chr. Hij overleefde Seleucus Il van Syrië met drie jaar. Seleucus stierf in 225. 


Ptolemaeus keert terug naar Egypte 


Daniel 11:9 (NASB) gaat verder, 

9 Dan zal deze het rijk van de koning van het zuiden binnengaan, maar 
terugkeren naar zijn eigen land. 

Ik begrijp niet hoe de NASB dit vers zo kan vertalen. De vertalers vertellen ons dat 
"de laatste" (dat wil zeggen, de koning van het noorden, of Syrië) Egypte zal 
“binnengaan”. In de Septuagint staat, 

9 En hij zal het koninkrijk van de koning van het zuiden binnengaan, en 
terugkeren naar zijn eigen land. 

Dit verwijst gewoon naar de triomfantelijke terugkeer van Ptolemaeus naar Egypte 
aan het einde van de Laodiceeënoorlog. De Joodse geleerden die in de eeuwen 
voor Christus de Schrift in het Grieks vertaalden, verstonden het zo. De 
Concordante Versie bevestigt dit door te zeggen, 

9 als hij in het koninkrijk van de koning van het zuiden komt, keert hij 
terug naar zijn grond. 

Rotherham's The Emphasized Bible luidt, 

9 zo zal de koning van het zuiden het koninkrijk binnengaan en 
terugkeren naar zijn eigen grond. 

De vierde Syrische oorlog (219-217 v. Chr.) 


Tussen vers 9 en vers 10 zat een profetisch gat. Nadat Ptolemaeus Euergetes stierf 
in 222, regeerde zijn zoon Ptolemaeus IV (“Philopater”) van 222-205 v. Chr. 
Philopater betekent “liefde voor vader". Deze naam werd hem niet gegeven 
omdat hij van zijn vader hield. Het volk zelf gaf hem deze naam als een duistere 
grap, omdat algemeen werd aangenomen dat hij zijn ouders had vermoord om de 
troon voor zichzelf te bemachtigen. Meer dan dat, hij was bijzonder losbandig in 
zijn persoonlijke leven, en de meeste mensen verachtten hem. 


Ondertussen was in Syrië Seleucus Il in 225 gestorven en opgevolgd door zijn zoon, 
Seleucus III (Ceraunus, of "Donderslag"), die slechts twee jaar regeerde. Hij stierf 
in 223 nadat hij van een paard was gevallen en werd in 222 vervangen door zijn 
jongere broer, Antiochus III, die net achttien was. Hij stond bekend als Antiochus 
de Grote, regeerde 36 jaar en was het onderwerp van de openbaring van de engel 
in Dan. 11:1019. 


Vier jaar na zijn bewind, in 219, verklaarde Antiochus Ill de oorlog aan 
Egypte. Dan. 11:10 profeteert hierover, zeggende, 


10 En zijn zonen [of zoon] zullen mobiliseren en een menigte van grote 
troepen verzamelen; en een van hen zal blijven komen en overstromen 
en passeren, zodat hij opnieuw oorlog kan voeren tot in zijn vesting. 
Hoeveel zonen werden gemobiliseerd om Egypte aan te vallen? Dr. 

Bullinger's aantekeningen in The Companion Bible, vertellen het ons, 


Zonen. Heb. tekst is "zoon" (sing.) Maar de Hebreeuwse marg., met enkele 
codices en één vroege gedrukte uitgave, lezen “zonen” (pl.), zoals hier. 


De oude Hebreeuwse teksten schijnen te verschillen. Als het moet worden gelezen 
als "zoon" (enkelvoud), dan verwijst het naar Antiochus III die Egypte 
daadwerkelijk de oorlog verklaarde. Als het meervoud is, dan omvat het de 
voorbereidingen voor de oorlog die waren begonnen tijdens de korte regering van 
zijn oudere broer, Seleucus Ill. Hoe dan ook, het is geen cruciaal punt. De profetie 
gaat over de Syrische oorlogscampagne tegen Egypte. 


Antiochus Ill werd "De Grote" genoemd omdat hij veel van het oorspronkelijke 
grondgebied dat zijn vader had verloren, had hersteld. Hij erfde een 
ongeorganiseerd koninkrijk, waarvan een groot deel onafhankelijk was geworden. 
De Schrift houdt zich niet bezig met Antiochus’ veldtochten in het oosten. De 
nadruk ligt op zijn poging Egypte te veroveren, omdat de weg naar Egypte door 
Judea liep. 


Historici noemen deze oorlog de Vierde Syrische Oorlog. Hij viel Egypte aan in 219 
voor Christus en had aanvankelijk succes. Maar zoals we lezen in Daniel 11:11, 


11 En de koning van het zuiden zal woedend zijn en uittrekken en vechten 
met de koning van het noorden. Dan zal de laatste een grote schare 
oprichten, maar die schare zal in de hand van de eerste vallen. 12 


Wanneer de menigte [het Syrische leger] is weggevoerd 

['onderworpen"], zal zijn hart worden opgeheven, en hij zal tienduizenden 
doen vallen; maar hij zal niet overwinnen. 

Uit de geschiedenis blijkt dat de Egyptische koning Ptolemaeus IV uiteindelijk in 
staat was de Syrische koning Antiochus II te verslaan. In de slag bij Raphia (in 
Gaza) zegevierde het Egyptische leger in een van de grootste veldslagen van de 
antieke wereld. Syrië had met zijn grote leger 62.000 infanterie, 6000 cavalerie en 
102 Indische olifanten. Ptolemaeus had 70.000 infanterie, 5000 cavalerie, en 73 
Afrikaanse olifanten. Het is de enige bekende veldslag waar Indische olifanten het 
opnamen tegen Afrikaanse olifanten. 


De grotere Indiase olifanten brachten volgens Polybius de kleinere Afrikaanse 
olifanten van Egypte in paniek. Niettemin won Ptolemaeus’ goed getrainde 
cavalerie de strijd voor Egypte en veroverde de meeste Indische olifanten. De 
"menigte" van het Syrische leger werd “gegeven in de hand van de eerste," dat wil 
zeggen Egypte. 


De Egyptische overwinning bij Raphia verzekerde hen van veel Syrisch 
grondgebied, waaronder Judea. Na zijn overwinning gaf Ptolemaeus zich over aan 
losbandigheid en ontheiligde hij zelfs de tempel in Jeruzalem door de heilige 
plaats te betreden. Ptolemaeus stierf in 204 voor Christus en werd opgevolgd door 
zijn jonge zoon, Ptolemaeus V "Epifanes". 


In 198 heroverde Antiochus al het gebied dat hij verloren had na de slag bij Raphia. 
Dus het laatste deel van Dan. 11:12 zegt over de overwinning bij Raphia: “hij zal 
er niet sterker door worden." Met andere woorden, welke kracht Ptolemaeus ook 
kreeg wat betreft grondgebied, het was slechts tijdelijk. Judea kwam weer in 
handen van Syrië. 


Daniel 11:13 concludeert, 

13 Want de koning van het Noorden zal opnieuw een grotere menigte 
bijeenbrengen dan de vorige, en na een onderbreking van enkele jaren 
[217-198 v. Chr.] zal hij met een groot leger en veel uitrusting oprukken. 
Dit brengt ons bij de volgende grote slag, die we in het volgende hoofdstuk zullen 
behandelen. 


Hoofdstuk 11 
De slag om Panea 


Antiochus Ill, de koning van het noorden, werd verslagen bij Raphia in 217 v. Chr. 
en verloor daarmee de controle over Judea. De volgende twintig jaar werd Judea 
gecontroleerd door Egypte. Maar toen de 

Egyptische koning stierf, en zijn vijfjarige zoon de troon besteeg (Ptolemaeus V), 
begon de Syrische koning plannen te smeden om Judea te heroveren. 


Daniel 11:13 profeteerde dit, zeggende, 


13 Want de koning van het Noorden [Antiochus III] zal opnieuw een grotere 
menigte bijeenbrengen dan de vorige, en na een onderbreking van 
enkele jaren zal hij met een groot leger en veel uitrusting oprukken. 

In 200 v. Chr. verzamelde Antiochus Ill een groot leger en begon met de 
herovering van gebied dat hij eerder had verloren. in 198 versloeg hij het 
Egyptische leger bij Panea (ook wel Paneas gespeld) aan de kop van de Jordaan, 
en Judea werd weer een Syrische provincie. Misschien is het veelzeggend dat deze 
beslissende slag bij Panea zou plaatsvinden. 

Vandaar de naam Slag bij Panium, of Paneas. (De moderne spelling is Banias.) 


https://en.wikipedia.org/wiki/Battle_of_Panium 


De koning van het noorden, zegt de engel, zou komen “met een groot leger en 
veel uitrusting.” De “uitrusting” is waarschijnlijk een verwijzing naar het eerste 
gebruik van de cataphract. Dit was de voorloper van de latere ridders in Europa. 
Cataphracts waren volledig gepantserde ridders die op volledig gepantserde 
paarden reden. 


Daniel 11:14 gaat verder, 


14 In die tijd zullen velen opstaan tegen de koning van het zuiden; de 
geweldigen onder uw volk zullen zich ook verheffen om het visioen te 
vervullen, maar zij zullen neervallen. 

Filips V van Macedonië was een bondgenoot van Antiochus sinds 203, toen zij een 
overeenkomst sloten om elkaar te helpen Egyptisch gebied te veroveren. Syrië 
kreeg ook hulp van Egyptische dissidenten en, nog belangrijker, van Judeese 
rebellen (“geweldplegers onder uw volk") die boos waren op Ptolemaeus wegens 
het ontheiligen van de tempel. Josephus vertelt ons, 


“Niet lang daarna echter overwon Antiochus Scopas [de Egyptische veldheer] in 
een veldslag bij de fonteinen van de Jordaan [Panea] en vernietigde een groot deel 
van zijn leger. Maar daarna, toen Antiochus de steden van Coelsyrië onderwierp, 
die Scopas in zijn bezit had gekregen, en Samaria met hen, gingen de Joden uit 
eigen beweging naar hem toe en ontvingen hem in de stad [Jeruzalem] en gaven 
overvloedige voorziening aan zijn hele leger, en aan zijn olifanten, en hielpen hem 
gemakkelijk toen hij het garnizoen in de citadel van Jeruzalem belegerde.“ 
[Oudheden der Joden, XII, iii, 3]. 


De engel sprak over deze Judeeërs als mannen van geweld, die een soort "visioen" 
hadden waarvan zij dachten dat het vervuld kon worden door Antiochus te helpen 
Ptolemaeus te verslaan. In feite beloonde Antiochus hen voor hun hulp. Hij 
betaalde voor het herstel van de tempel en de stad die schade hadden geleden 
door de oorlogen. Hij stond hen religieuze vrijheid toe. Hij stuurde zelfs 2.000 
Joodse families (als kolonisten) naar Lydië en Phrygië om de heerschappij van Syrië 
veilig te stellen, en gaf hen tien jaar lang vrijheid van belasting. 


Vanuit het oogpunt van de engel probeerden deze Judeeërs “het visioen te 
vervullen", maar zij vielen, of faalden, op den duur. Het visioen was in dit geval 
het visioen van onafhankelijkheid en de vestiging van de profetieën over het 
Koninkrijk van God. 


Natuurlijk mislukte al deze goede wil een paar decennia later toen 

Antiochus Epifanes het beleid van zijn vader omkeerde en probeerde de Judeese 
cultuur te vervangen door de Griekse cultuur en de Judeeërs te bekeren tot de 
Griekse religie van het Epicurisme. Om dit te bereiken veranderde hij de tempel in 
Jeruzalem in een heiligdom voor Zeus, waarmee hij een opstand ontketende die 
de Judeeërs honderd jaar lang onafhankelijk maakte. 


In Daniël 11:15, 16 sprak de engel vervolgens over de inname van Panea en de 
daaropvolgende bezetting van Judea. 


15 Dan zal de koning van het noorden komen, een belegeringsheuvel 
opwerpen en een goed versterkte stad [Panea] veroveren; en de troepen 
van het zuiden zullen geen stand houden, zelfs niet hun beste troepen, 
want er zal geen kracht zijn om stand te houden. t6 Maar hij die tegen 
hem komt, zal doen wat hij wil, en niemand zal hem kunnen weerstaan; 
hij zal ook een tijdlang in het schone land [Judea] blijven, met 
verwoesting in zijn hand. 


De slag bij Panea vormde een keerpunt in de profetische geschiedenis, want 
hierdoor kwam Judea onder controle van Syrië, wat de weg vrijmaakte voor de 
ontheiliging van de tempel zo'n dertig jaar later. Het feit dat de beslissende slag bij 
Panea werd geleverd, geeft betekenis aan de Griekse god die daar zou wonen. 


Panea en de grot van Pan 


Panea werd genoemd naar de Griekse god Pan en de grot van Pan waar hij woonde. 
Vele jaren later bracht Jezus zijn discipelen daarheen, en daar kreeg Petrus zijn 
grote openbaring in Matt. 16:16: "Gij zijt de Christus, de Zoon van de levende 
God.” 


Tegen die tijd was daar een nieuwe stad gebouwd, bekend als Caesarea Filippi 
(Matt. 16:13). 


De Griekse god Pan staat in Lev. 16:8 bekend als Azazel (verkeerd vertaald als 
“zondebok"). Azazel was de geit-god, half mens en half geit. Hij was een 
voorstelling van de duivel, die Jezus in de woestijn verleidde tijdens zijn 
veertigdaagse vasten (Matt. 4:1, 2). Bedenk dat de twee geiten op de Verzoendag 
beiden Jezus vertegenwoordigden, maar op verschillende manieren. Jezus was de 
eerste bok die “voor Jahweh" was, maar Hij was ook de tweede bok die “voor 
Azazel" was. Het geleid worden naar de woestijn “voor Azazel" betekende dat 
Christus naar de woestijn geleid zou worden om verzocht te worden door de 
duivel. 


De tweede geit verbeeldt het tweede werk van Christus aan het einde van de 
verzoeking in de woestijn. Het wordt in de Schrift uitgebeeld als Jozua die Israël 
het Beloofde Land binnenleidt na Israëls veertigjarige verzoeking in de woestijn. 
Het wordt vervuld in de veertigjarige tijd die de Kerk in haar eigen woestijn heeft 
doorgebracht. 


Het binnengaan van het Beloofde Land wordt volbracht door Jozua de Efraïmiet. 
Daarom valt het in onze tijd samen met het Loofhuttenfeest, dat de verheerlijking 
van het lichaam en de manifestatie van de Zonen Gods teweegbrengt. De Zonen 
die dan verheerlijkt zijn, zullen hun hemelse gewaden ontvangen (2 Kor. 5:1-4) 
en zullen daarna de mogelijkheid hebben om naar believen bekleed te worden 
met ofwel een fysiek ofwel een geestelijk lichaam. Net als Jezus zullen zij in staat 
zijn te verschijnen of te verdwijnen door eenvoudigweg van kledingstuk te 
wisselen. 


Pan is een namaak Loofhuttenfeest, en de Grot van Pan is een namaak stand. Pan 
werd afgebeeld als half mens en half geit om de Zonen van God te simuleren - half 
mens en half "geit" (d.w.z. Christus). Maar de Zonen Gods worden kan niet 
vleselijk gebeuren door de kracht van Pan. Het moet gebeuren door de kracht van 
de eerste bok, wiens bloed werd gesprenkeld op het verzoendeksel. 


De slag bij Panea maakte een einde aan de Egyptische heerschappij over Judea. 
Geestelijk gezien versterkte het Pan, de god van het vervalste Loofhuttenfeest. De 
waarheid zou spoedig onder Antiochus Epifanes ten onder gaan. In feite was de 
titel Epifanes, “God geopenbaard," de Griekse vleselijke versie van de Epifanie van 
Christus. De Grieken gebruikten dit woord epifanie om een van hun goden te 
beschrijven wanneer deze in een glorieuze manifestatie verscheen om te helpen in 
antwoord op hun gebeden. Ongetwijfeld geloofde Antiochus III dat Pan een 
dergelijke verschijning had gedaan om hem te helpen het Egyptische leger bij 
Panea te verslaan en de controle over Judea over te nemen. 


Paulus schreef over de openbaring van Christus in 2 Thess. 2:8, 


8 En dan zal de wetteloze [anomos] onthuld [apokalupsis, “onthuld, 
ontmaskerd"] worden, die de Heer met de adem van zijn mond zal doden 
en tot een einde zal brengen door de verschijning [epiphaneia] van zijn 
komst. 

De Schrift maakt dus bezwaar tegen de vleselijke godsdienst van de Griekse 
cultuur. Hoewel Zeus de belangrijkste god ervan was, vertegenwoordigde Pan de 
valse manifestatie, glorie, helderheid of openbaring van hun vervalste 
Loofhuttenfeest. Het verband tussen Pan en vergane glorie kan dus worden 
gezien, want vergane glorie is de afwezigheid van Waarheid en stelt grondeloze en 
lege glorie voor. Het lijkt mij dat de god die de Grieken Pan noemden, degene is 
die wij Vagevuur noemen. 


Het Verdrag van Apamea (188 v. Chr.) 


Nadat Antiochus Judea had ingenomen, zette hij zijn veroveringen voort in Klein- 
Azië, waar hij verschillende kuststeden innam die onder de heerschappij van 
Egypte hadden gestaan. Hij nam ook enkele onafhankelijke steden in, wat hem de 
vijandigheid van de opkomende Romeinse Republiek opleverde. 


In 192 viel Antiochus Griekenland binnen met een leger van 10.000 man. Rome 
was inmiddels volledig ontwaakt en stuurde een leger dat Antiochus versloeg. Dit 
stond bekend als de Romeins-Seleucide oorlog (192-188). De Romeinen 


versloegen Antiochus bij Thermopolae in 191 en dwongen hem terug te trekken 
naar Klein-Azië. De Romeinen volgden hen en versloegen het Syrische leger 
opnieuw in 190. In 188 werd een vredesverdrag getekend, dat Antiochus dwong 
de oorlogskosten (450 ton zilver) te betalen, alle schepen op 12 na op te geven en 
al zijn olifanten af te staan. Zijn zoon Antiochus IV (later bekend als “Epiphanes") 
werd ook als gijzelaar naar Rome gebracht. 


Op dat moment was Rome nog slechts een indirecte macht, omdat het zijn macht 
grotendeels ontleende aan allianties met andere machten. Na het verslaan van 
Antiochus kregen zij echter veel invloed ten oosten van de Middellandse Zee. 


Het verdrag werd ondertekend, maar de afgelegen gebieden kwamen in opstand 
tegen Antiochus toen ze zagen hoe zijn macht was afgenomen. Antiochus 
probeerde de opstanden te bedwingen, maar stierf het jaar daarop tijdens het 
plunderen van een tempel. Omdat zijn oudste zoon, Antiochus IV, gegijzeld was in 
Rome, nam zijn jongere broer, Seleucus IV ("Philopater") de troon van Syrië over 
en regeerde tot 175 voor Christus. 


Hoofdstuk 12 
Antiochus en Seleucus 


De terminologie die in Dan. 11:15, 16 om de Syrische invasie van Egypte en 
vooral Judea te beschrijven, toont een (valse) parallel met Jozua's invasie van 
Judea. Jozua had Israël geleid bij de succesvolle invasie van Kanaän, het Beloofde 
Land. Maar nu zien we dat de koning van het noorden “het mooie land" 
binnenvalt tegen de “beste troepen” van Egypte. 


Het Mooie Land verwijst naar Judea zelf. Het Hebreeuwse woord tsebiy betekent 
“glorie, pracht of schoonheid". Het wordt op drie plaatsen in het boek Daniël 
vertaald met "mooi": 8:9; 11:16; 11:41, en 11:45. In Dan. 11:45 beschrijft het “de 
schone heilige berg", wat een verwijzing is naar Jeruzalem of de berg Sion. De 
andere drie verwijzingen gebruiken de term “het Schone Land" om Judea zelf te 
beschrijven en is het profetische equivalent van Het Beloofde Land. Het zou de 
glorieuze plaats zijn waar de heerlijkheid van God woonde. 


In Dan. 11:15 lezen we dat in deze oorlog “de troepen van het zuiden geen stand 
zullen houden, zelfs niet hun meest uitgelezen troepen." In de KJV staat: 


“zijn uitverkoren volk." De Septuagint zegt hetzelfde. De Concordante Versie is 
het daarmee eens. Ongetwijfeld verwijst dit naar de elitetroepen van Egypte, 
maar de terminologie suggereert een profetische omkering. Omdat het land 
destijds onder Egyptische heerschappij stond, was het alsof Het Beloofde Land 
tevergeefs werd verdedigd door namaak “uitverkorenen”. 


Metaforisch gesproken staat Egypte voor de wereld, haar vleselijke wegen en de 
slavernij aan het vlees. Het Beloofde Land in die tijd, dat de heerlijkheid van God 
had moeten tonen, werd in plaats daarvan geregeerd door het vlees. Sommige 
"gewelddadige" Judeeërs, die religieus maar vleselijk waren ingesteld, dachten dat 
zij hun situatie konden veranderen en “het visioen” van het Koninkrijk konden 
vervullen door de Syriërs in deze oorlog te steunen. 


Hun inspanningen waren gedoemd te mislukken, zoals de engel ons vertelt. Ze 
moesten niet naar de Syriërs kijken voor hulp. Zowel Syrië als Egypte waren 
geïnspireerd door de prins van Griekenland, genaamd Vagevuur. Beide naties 
waren Grieks. Geregeerd worden door Syrië in plaats van Egypte zou op den duur 
niets veranderen. 


Dit zou later blijken uit het optreden van Antiochus IV (Epifanes, “God Manifest") 
toen hij Jeruzalem en de tempel zijn eigen ijdelheid wilde opdringen. Terwijl de 
Egyptische koning de tempel had ontheiligd door de heilige plaats te betreden, 
probeerde de Syrische koning er een tempel gewijd aan Zeus van te maken. 


De belangrijkste les hier is om acht te slaan op de instructies in Jesaja 30 en 31, 
waar we op God moeten vertrouwen voor onze verdediging, in plaats van op de 
“paarden van Egypte". Jesaja 31:1 zegt, 

1 Wee degenen die naar Egypte afdalen voor hulp, en vertrouwen op 
paarden, en op wagens omdat ze talrijk zijn, en op ruiters omdat ze zeer 
sterk zijn, maar ze kijken niet naar de Heilige van Israël, en zoeken de 
Heer niet! 

Hetzelfde principe zou de “geweldigen” van Judea moeten hebben verteld niet 
te vertrouwen op de paarden van Syrië. Zoals Jesaja 31:3 zegt: "De 
Egyptenaren [en ook de Syriërs] zijn mensen en niet God, en hun paarden zijn 
vlees en niet geest." 


Daniel 11:17 gaat verder, 


17 En hij [de koning van Syrië] zal met de macht van zijn hele koninkrijk 
komen en een vredesvoorstel meebrengen dat hij ten uitvoer zal 
brengen. Maar zij zal niet voor hem opkomen of aan zijn kant staan. 
Deze profetie is een samenvatting van gebeurtenissen die werkelijk plaatsvonden. 
Toen de Syrische koning in 196 voor Christus veel Egyptisch grondgebied had 
veroverd, onderhandelden de Romeinen over vrede tussen hen. Antiochus III 
stemde in met vrede met Ptolemaeus en gaf zijn dochter Cleopatra aan 
Ptolemaeus. Haar bruidsschat zou bestaan uit de belastinginkomsten van de 
veroverde landen Judea, Fenicië en Coelesyrië. Het huwelijk vond plaats in 193 in 
Raphia (de plaats van de belangrijke veldslag in 217). Ptolemaeus was ongeveer 
twaalf; Cleopatra was tien of elf. 


De engel zei in Dan. 11:17 dat Antiochus’ werkelijke motief achter dit 
huwelijksaanzoek niet echt was om de vrede veilig te stellen, maar “om die te 
ruïneren.” Dit plan liep echter stuk op Antiochus, want, zoals de engel het 
uitdrukte, “zij zal niet voor hem opkomen of aan zijn kant staan". De 
geschiedenis leert dat Cleopatra de kant van haar man Ptolemaeus koos en zo de 
plannen van haar vader verijdelde. 


Zoals ik reeds heb aangetoond brak er in 192 opnieuw oorlog uit, en ditmaal 
speelden de Romeinen een actievere rol bij het verslaan van Syrië namens Egypte. 
Het Verdrag van Apamea werd ondertekend in 188, en Antiochus III werd het jaar 
daarop (187) gedood. 


Ondertussen schijnen de jonge koning en zijn koningin in Egypte gelukkig 
getrouwd te zijn. Cleopatra de Syrische, zoals ze werd genoemd, kreeg alle eer 
volgens Egyptisch gebruik. In 187 werd ze benoemd tot vizier, een hoge politieke 
adviseur. Toen haar man in 180 stierf, regeerde zij namens haar jonge zoon, 
Ptolemaeus VI 

(“Philometor”), die net twee jaar oud was. Zij was Cleopatra I, de eerste koningin 
die als enige heerser over Egypte regeerde. Haar zoon werd bekend als 
Ptolemaeus Philometor, “Dol op zijn Moeder". 


Vlak voor de dood van Ptolemaeus VI was hij begonnen met de voorbereidingen 
voor een oorlog tegen Syrië. Zijn dood maakte echter een einde aan die plannen, 
omdat Cleopatra weigerde haar broer, Seleucus IV, die toen over Syrië heerste, de 
oorlog te verklaren. Uiteindelijk duurde het Verdrag van Apamea dus langer dan 
beide partijen van plan waren, eerst door Cleopatra's weigering haar man te 


ondermijnen, en later door haar weigering haar broer de oorlog te verklaren. In 
latere jaren werden vele koninginnen van Egypte naar haar vernoemd. 


Romeinse interventie 


De boodschap van de engel bevat een profetie over de interventie van Rome die 
Antiochus Ill ervan weerhield grondgebied van Egypte in te nemen. Dan. 11:18, 
19 zegt, 


18 Dan zal hij [Antiochus] zijn gezicht naar de kustlanden keren en velen 


gevangen nemen. Maar een bevelhebber zal een einde maken aan zijn 
hoon [cherpah, “verwijt, berisping, beschimping, schande") tegen hem; 
bovendien zal hij hem zijn hoon vergelden. 19 Zo zal hij zijn gezicht keren 
naar de burchten van zijn eigen land, maar hij zal struikelen en vallen en 
niet meer gevonden worden. 

Zoals wij reeds hebben aangetoond, begon Antiochus III kustgebieden en steden in 
te nemen die door Egypte werden gecontroleerd. Hij “veroverde er inderdaad 
veel" en beschimpte daarmee Rome, dat met veel Griekse steden 
verdedigingsverdragen had gesloten. Rome stuurde toen een “bevelhebber” 
genaamd Scipio, die Antiochus bij Magnesia versloeg en hem belette deze 
gebieden te behouden. 


De engel maakt geen onderscheid tussen de oorlog van 200-196, die eindigde met 
het eerste vredesakkoord dat werd bezegeld door het huwelijk tussen Ptolemaeus 
en Cleopatra, en de tweede oorlog van 192188, die eindigde met het Verdrag van 
Apamea. Dit laatste verdrag dwong Antiochus III om Rome te betalen voor hun 
oorlogskosten. De engel voorspelde: “Hij zal hem vergelden voor zijn 
minachting.” 


Dan. 11:19 vertelt ons dat nadat Antiochus’ plannen door het Romeinse leger 
waren verijdeld, hij zijn aandacht zou richten op de versterking van zijn eigen 
grondgebied. De engel zegt, “hij zal zijn gezicht keren naar de vestingen van zijn 
eigen land.” Om de oorlog te bekostigen probeerde Antiochus in 187 de tempel 
van Jupiter (of Bel) in Elymais in Perzië te plunderen, maar hij werd gedood. 
Elymais is de gegresseerde vorm van Elam, dat vaak voorkomt in de Schrift. 


Hiermee eindigen de profetieën over Antiochus III. Slechts één vers, Dan. 11:20, 
beschrijft de volgende Syrische koning - zijn zoon, Seleucus IV - die regeerde van 
187-175. 


Seleucus IV, de belastingverhoger… 


Daniel 11:20 zegt, 


20 Dan zal in zijn plaats iemand opstaan die een onderdrukker [nagas, 
“taakman, belastingman"] door het juweel [heder, “sieraad, pracht, praal”] 
van zijn koninkrijk zal sturen; toch zal hij binnen enkele dagen 
verbrijzeld worden, hoewel noch in woede, noch in de strijd. 

Dit voorspelt dat de zoon van Antiochus belastingen zou heffen in Judea. Jeruzalem 
wordt hier “het juweel van zijn koninkrijk" genoemd. De passage moet worden 
opgevat als: “iemand die de tollenaar door Jeruzalem, de heerlijkheid van het 
koninkrijk, zal laten gaan." 


Seleucus stuurde Heliodorus om de tempel in Jeruzalem te plunderen. God sloeg 
hem echter bij de tempel neer, en zijn leven werd pas gespaard nadat de 
hogepriester Onias offers voor hem bracht en voor zijn leven bad. Het verhaal 
wordt verteld in het derde hoofdstuk van 2 Makkabeeën, 


1 Toen nu de heilige stad in alle rust werd bewoond, en de wetten zeer goed 
werden onderhouden, vanwege de godsvrucht van Onias, de hogepriester, en zijn 
haat tegen de goddeloosheid,? geschiedde het, dat ook de koningen zelf de plaats 
eerden, en de tempel met hun beste gaven groot maakten;? zodanig, dat Seleucus, 
koning van Asia, uit zijn eigen inkomsten alle kosten droeg, die tot de dienst der 
offers behoorden. + Maar ene Simon uit de stam van Benjamin, die gouverneur van 
de tempel was geworden, kreeg ruzie met de hogepriester over wanorde in de 
stad. 5 En toen hij Onias niet kon overwinnen, bracht hij hem naar Apollonius, de 
zoon van Thraseas, die toen gouverneur was van Celosyrië en Phenice,® en hij 
vertelde hem dat de schatkist in Jeruzalem vol was met oneindige sommen geld, 
zodat de veelheid van hun rijkdommen, die niet tot de rekening van de offers 
behoorden, ontelbaar was, en dat het mogelijk was alles in de hand van de koning 
te brengen. 7 Toen Apollonius nu bij de koning kwam en hem het geld had getoond 
waarvan hij op de hoogte was, koos de koning Heliodorus, zijn schatbewaarder, en 
zond hem met een bevel om hem het genoemde geld te brengen... 


Heliodorus ging vervolgens naar Jeruzalem, en Onias vertelde hem dat de tempel 
400 talenten zilver en tweehonderd talenten goud bevatte. Dit was voor de hulp 
aan weduwen en wezen, maar een groot deel ervan was in werkelijkheid 
eigendom van “Hircanus, zoon van Tobias, een man van grote waardigheid, en niet 
zoals die goddeloze Simon verkeerd had ingelicht" (2 Macc. 3:11). 


13 Maar Heliodorus zei, vanwege het bevel dat de koning hem had gegeven, dat het 
in ieder geval in de schatkist van de koning moest worden gebracht. 14 Dus op de 
dag die hij had vastgesteld trad hij binnen om deze zaak te regelen; daarom was er 
geen kleine onrust in de hele stad … 22 Toen riepen zij de Almachtige Heer aan om 
de dingen die in vertrouwen waren gegeven veilig te stellen voor degenen die ze 
hadden gegeven. 23 Toch voerde Heliodorus uit wat was besloten. 24 Toen hij zich 
daar met zijn wacht bij de schatkist bevond, veroorzaakte de Heer der geesten en 
de Vorst van alle macht een grote verschijning, zodat allen die met hem wilden 
binnengaan, verbaasd waren over de macht van God en flauwvielen en zeer bang 
waren. 2 Want er verscheen hun een paard met een verschrikkelijke ruiter erop, en 
versierd met een zeer mooie bekleding, en hij liep woest en sloeg Heliodorus met 
zijn voorpoten, en het scheen dat hij die op het paard zat, een volledig harnas van 
goud had. 2 Bovendien verschenen voor hem twee andere jonge mannen, 
opmerkelijk van kracht, uitmuntend van schoonheid en fraai van kleding, die hem 
aan weerszijden bijstonden en hem voortdurend geselden en veel pijnlijke striemen 
gaven. 27 En Heliodorus viel plotseling op de grond, en werd omgeven door grote 
duisternis; maar zij die bij hem waren namen hem op en zetten hem in een 
draagstoel… 


31 Daarop baden sommige vrienden van Heliodorus Onias dat hij de Allerhoogste 
zou aanroepen om hem, die op het punt stond de geest te geven, zijn leven te 
schenken. 3 De hogepriester, die vermoedde dat de koning zou denken dat 
Heliodorus door de Joden was verraden, bracht een offer voor de gezondheid van 
de man. 33 Terwijl de hogepriester nu een verzoening bracht, verscheen dezelfde 
jongeman in dezelfde kleding en ging naast Heliodorus staan en zei: "Bedank 
Onias, de hogepriester, hartelijk, omdat de Heer u om zijnentwil het leven heeft 
geschonken;3* en aangezien gij uit de hemel gegeseld zijt, verklaar aan alle mensen 
de machtige kracht van God." En toen zij deze woorden gesproken hadden, 
verschenen zij niet meer. 


Toen keerde Heliodorus terug om zijn verslag aan Seleucus te geven. Hij stelde 
voor dat als de koning vijanden had, hij ze zou sturen om de schat in de tempel in 
beslag te nemen, waar ze goddelijk gegeseld zouden worden, net als hijzelf. Drie 
jaar later vermoordde Heliodorus de koning met vergif en nam de troon over. De 
broer van Seleucus, Antiochus, bracht Heliodorus echter ten val, vermoordde de 
jonge zoon van Seleucus en nam de troon voor zichzelf in. 


In de rest van Daniël 11 (met uitzondering van de verzen 34 en 35) geeft de engel 
openbaringen over de regering van Antiochus IV, die zichzelf Epifanes noemde. 
Het is duidelijk dat de belangrijkste boodschap van de engel betrekking heeft op 
Antiochus Epifanes, de wreedheden die hij begaat tegen de Judeeërs, en de 
ontheiliging van de tempel in Jeruzalem. 


Hoofdstuk 13 
Het plunderen van Jeruzalem en de Tempel 


Het Verdrag van Apamea, dat in 188 v. Chr. een einde maakte aan de oorlog 
tussen Rome en Syrië, eiste dat de Syrische koning gijzelaars zou stellen om de 
vrede te verzekeren. Een van de gijzelaars was de prins, Antiochus IV, die later 
bekend zou worden als Epifanes. Zoals gezegd stierf zijn vader het jaar daarop in 
187 voor Christus, en dus kwam zijn broer, Seleucus, op de troon. De Romeinen 
lieten Antiochus terugkeren naar Syrië en vervingen hem door zijn neef 
Demetrius, de zoon van Seleucus en troonopvolger. 


Seleucus regeerde tot 175. Hij stond bekend als degene die rond 178 v. Chr. 
probeerde de tempel te plunderen, wat niet lukte, toen Heliodorus, zijn tollenaar, 
door een engel voor de deur van de tempel werd gegeseld. Heliodorus vergiftigde 
de koning drie jaar later en probeerde de troon in te nemen. Antiochus bracht 
hem echter ten val met de hulp van de koning van Pergamon en greep de troon 
voor zichzelf. 


Antiochus werd geboren met de naam Mithridates in 215 voor Christus. Hij 
veranderde zijn naam pas in Antiochus nadat hij in 175 de troon had bestegen. De 
Joodse Encyclopedie beschrijft hem als volgt: “Hij was ijdel en dol op vertoon tot 
op het randje van excentriciteit.” 
http://jewishencyclopedia.com/articles/1589-antiochus-iv-epiphanes 


Het Griekse rijk zelf werd geestelijk geregeerd door de prins van de ijdelheid 
(kenodoxa), maar het lijkt erop dat Antiochus eruit springt als de meest ijdele van 
alle koningen. Dit wijst erop dat hij de koning was die tijdens de overheersing van 
het Griekse tijdperk het meest beïnvloed werd door de prins van de ijdelheid. 


Antiochus IV eigent zich de troon toe (175) 


De profetie over Antiochus IV begint in Dan. 11:21, 

21 En in zijn plaats zal een verachtelijk persoon opstaan, aan wie de eer 
van het koningschap niet is toegekend, maar hij zal komen in een tijd van 
rust en het koninkrijk door intriges grijpen. 

Antiochus noemde zichzelf “God manifest", maar 2% eeuw eerder had de engel 
Daniel verteld dat Antiochus “een verachtelijk persoon" was, die niet de 
troonopvolger was. De zoon van Seleucus, Demetrius, was de rechtmatige 


erfgenaam, maar hij was pas tien jaar oud. Zijn oom Antiochus kon dus "in een 
tijd van rust komen en het koninkrijk door intriges grijpen." 


Antiochus IV verovert Egypte (173-171) 


Twee jaar later (173) vielen Antiochus en Apollonius, zijn generaal, Egypte binnen 
om de controle over Judea, Libanon en Coelesyrië, die zijn vader als bruidsschat 
aan Cleopatra had gegeven, terug te nemen. Hij nam de jonge koning, 
Ptolemaeus, gevangen in 171. Dus Dan. 11:22 ons, 

22 En de overvloeiende krachten zullen voor hem wegvloeien en 


verbrijzeld worden, en ook de vorst van het verbond. 
Met andere woorden, het leger van Egypte moest “voor hem worden weggevaagd 


en verbrijzeld". Ook “de vorst van het verbond" (dat wil zeggen het verdrag) 
moest worden verbrijzeld, want de elfjarige Ptolemaeus VI werd gevangen 
genomen. Antiochus kroonde zichzelf vervolgens tot koning van Egypte. Josephus 
vertelt ons, 


“Antiochus nu, na de aangename situatie van de zaken van zijn koninkrijk, besloot 
een expeditie tegen Egypte te ondernemen, zowel omdat hij het wilde veroveren, 
als omdat hij de zoon van Ptolemaeus veroordeelde, als nu zwak, en nog niet in 
staat om zulke belangrijke zaken te beheren; daarom kwam hij met grote troepen 
naar Pelusium, en omzeilde Ptolemaeus Philometor door verraad, en greep 
Egypte" (Oudheden der Joden, XII, v, 2). 


Toen greep Rome weer in. De Romeinse ambassadeur in Egypte was Lyseas. Hij 
kwam op Griekse schepen van Cyprus (Kittim) naar Egypte, zoals Dan. 11:30 
vermeldt, en eiste dat Antiochus zijn titel “koning van Egypte” zou opgeven. 
Antiochus deed toen alsof zijn enige wens was orde te scheppen in Egypte om de 
jonge Ptolemaeus te helpen. Met andere woorden, hij deed alsof hij bevriend was 
met Ptolemaeus en een verbond met hem wilde sluiten. Misschien is het beter om 
dit te begrijpen als een voortzetting van het Verdrag van Apamea zestien jaar 
eerder, waarin Rome vrede had afgedwongen tussen Egypte en Syrië. 


Dus Daniel 11:23 vertelt ons, 


23 En nadat een verbond met hem is gesloten, zal hij bedrog plegen, en hij 
zal oprukken en met een kleine troepenmacht de macht grijpen. 
Antiochus heeft inderdaad "bedrog gepleegd". Om deze "alliantie" veilig te stellen 


en tegelijkertijd aan de eis van Rome te voldoen, liet hij slechts 


“een kleine troepenmacht" achter toen hij zich uit Egypte terugtrok. Maar toch 
was Antiochus boos op Rome omdat het hem de vruchten van de overwinning 
onthield. Hij reageerde zijn woede af op Judea en Jeruzalem bij zijn terugkeer uit 
Egypte. 


Antiochus IV plundert Egypte en Judea 


Daniel 11:24 zegt, 

24 In een tijd van rust zal hij de rijkste delen van het rijk binnengaan, en 

hij zal bereiken wat zijn vaders nooit deden, noch zijn voorouders; hij zal 
plundering, buit en bezittingen onder hen verdelen, en hij zal zijn listen 
bedenken tegen bolwerken, maar alleen voor een tijd. 

Antiochus plunderde alle grote steden van Egypte. 1 Macc. 1:19 zegt, 


19 Zo kregen zij de sterke steden in het land Egypte, en hij nam de buit ervan. 
Josephus geeft meer details en zegt, 


“Koning Antiochus die uit Egypte terugkeerde, ondernam uit vrees voor de 
Romeinen een expeditie naar de stad Jeruzalem; en toen hij daar was... nam hij de 
stad in zonder te vechten, omdat degenen van zijn eigen partij de poorten voor 
hem openden. En toen hij Jeruzalem in bezit had gekregen en velen van de 
tegenpartij had gedood; en toen hij het van veel geld had geplunderd, keerde hij 
naar Antiochië terug” (Antiquiteiten der Joden, XII, v, 3). 


Twee jaar later keerde Antiochus terug naar Jeruzalem “in afwachting van vrede", 
zoals Josephus ons vertelt in de volgende paragraaf. Dit is wat bedoeld wordt met 
het woord van de engel, “in een tijd van rust," of vrede, in Dan. 11:24 
(hierboven). Hij plunderde de tempel, zoals we straks zullen zien. 


De Herformulering 


Dan. 11:25-27 is grotendeels een herformulering om het belang van de oorlog 
tegen Egypte te benadrukken. 

25 En hij zal zijn kracht en moed opbrengen tegen de koning van het 
Zuiden met een groot leger; zo zal de koning van het Zuiden een uiterst 
groot en machtig leger mobiliseren voor de oorlog; maar hij zal geen 
stand houden, want er zullen listen tegen hem bedacht worden. 


Het Syrische leger was enorm. 1 Makk. 1:17 zegt dat Antiochus "Egypte 
binnenviel met een sterke troepenmacht, met strijdwagens en olifanten en ruiters 
en met een grote vloot.” 


Ook de Egyptenaren verzamelden een “groot en machtig leger", maar zoals 
gezegd werden zij verslagen, en Antiochus riep zichzelf uit tot “koning van 
Egypte". 


Daniel 11:26 gaat verder, 

26 En zij die zijn uitgelezen voedsel eten, zullen hem vernietigen, en zijn 
leger zal overlopen, maar velen zullen gedood neervallen. 

Ptolemaeus kon niet rekenen op zijn ministers, beschermers en generaals voor 
hulp tegen het leger van Antiochus. 

27 Wat beide koningen betreft, hun harten zullen op het kwaad uit zijn, en 
zij zullen aan dezelfde tafel leugens met elkaar spreken; maar het zal niet 
lukken, want het einde moet nog komen op de vastgestelde tijd. 

Dit voorspelt de gebruikelijke onderhandelingstactiek van koningen die elkaar 
haten, maar aan het eind van een oorlog moeten onderhandelen. En waarom 
zouden ze niet tegen elkaar liegen? De geest van de ijdelheid beheerste zowel 
Egypte als Syrië, want beide waren van dezelfde Griekse cultuur en invloed, 
geregeerd door twee van de vier afdelingen van Alexanders rijk. Bedenk dat Dan. 
8:12 over 

Antiochus’ daden zegt: "Hij zal de waarheid ter aarde werpen." 

De engel toonde weinig respect voor Antiochus of Ptolemaeus, omdat hun beider 
harten “op het kwaad uit waren”. Ptolemaeus bleef op de troon als 
marionettenkoning, ondergeschikt aan Antiochus. Maar de Romeinen 
verhinderden dat Antiochus zich “Koning van Egypte” kon noemen. 


De afgesproken tijd 


De engel zegt dan, “het einde moet nog komen op de vastgestelde tijd.” Welk 
"einde" was dit? Wat was “de vastgestelde tijd"? Deze cryptische uitspraak wordt 
twee verzen later verduidelijkt als de tijd dat Antiochus de tempel zou ontheiligen. 
Maar deze ontheiliging zou pas over twee jaar plaatsvinden. Bij zijn eerste 
terugkeer uit Egypte naar Antiochië plunderde hij Jeruzalem, maar liet de tempel 
onaangeroerd. 


28 Dan zal hij [Antiochus] met veel buit naar zijn land [Syrië] terugkeren; 
maar zijn hart zal tegen het heilige verbond gericht zijn, en hij zal actie 
ondernemen en dan naar zijn eigen land terugkeren. 


Dit verwijst naar zijn plundering van Jeruzalem op de terugweg naar Antiochië. Op 
deze manier was het hart van Antiochus “gericht tegen het heilige verbond.” Het 
plunderen van de tempel, of het beroven van God, manifesteerde zijn 
antagonisme tegen Gods verbond met Israël. 


Maar het volk van Alexandrië, de hoofdstad van Egypte, kwam in opstand tegen 
hun marionettenkoning en kroonde zijn jongere broer tot koning van Egypte. Dit 
was Euergetes, die vanwege zijn zwaarlijvigheid door het volk Physcon (“De pens” 
of "Potbelly") werd genoemd. In plaats van een burgeroorlog in Egypte uit te 
vechten, sloot Ptolemaeus echter vrede met zijn broer. Samen met hun zus, 
Cleopatra Il, vormden zij een soort driemanschap om als familieleden over Egypte 
te heersen. 


Toen Antiochus hiervan hoorde, was hij woedend, en daarom keerde hij al na 
twee jaar terug in een tweede veldtocht tegen Egypte (168 v. Chr.) 

Dan. 11:29 verwijst hiernaar en zegt, 

29 Op de afgesproken tijd zal hij terugkeren en naar het zuiden komen, 
maar deze keer zal het anders lopen dan voorheen. 

Twee jaar later keerde Antiochus terug naar Egypte “om vrede te veinzen", zoals 
Josephus ons vertelt. Antiochus moest immers overwegen hoe zijn acties Rome, 
dat de vrede handhaafde, tegen zich in het harnas zouden jagen. In feite is dit wat 
bedoeld wordt met het woord van de engel, “in een tijd van rust," of vrede, in 
Dan. 11:24 (geciteerd op blz. 61). 


Opnieuw eisten de Romeinen dat hij zich terugtrok uit Egypte. Dan. 

11:30 vertelt ons, 

30 Want de schepen van Kittim zullen tegen hem komen; daarom zal hij 
ontmoedigd zijn [ka ‘ah, “bedroefd, bedroefd, laf, flauw van angst"]... 

Met andere woorden, Antiochus werd opnieuw gedwongen zich terug te trekken 
uit Egypte. Opnieuw werd zijn vernedering en frustratie afgereageerd op 
Jeruzalem, maar deze keer deed hij het veel erger. Blijkbaar was het “de 
afgesproken tijd" voor deze belangrijke gebeurtenis in de geschiedenis. 

30 „en zal terugkeren en woedend worden op het heilige verbond en 
actie ondernemen. 

Antiochus deed wat geen van zijn voorouders deed. Hij plunderde de tempel in 
Jeruzalem. Josephus vertelt ons hierover: 


“De koning kwam naar Jeruzalem, en onder het voorwendsel van vrede kreeg hij 
door verraad bezit van de stad; toen spaarde hij niet zo veel als degenen die hem 


binnenlieten, vanwege de rijkdommen die in de tempel lagen; maar, geleid door 
zijn begerige neiging (want hij zag dat er veel goud in lag, en vele ornamenten die 
eraan gewijd waren van zeer grote waarde) en om de rijkdommen te plunderen, 
waagde hij het om het verbond te verbreken dat hij had gesloten. Zo liet hij de 
tempel kaal, en nam de gouden kandelaars weg, en het gouden altaar, en de tafel 
en het altaar [van brandoffer]; en hij onthield zich zelfs niet van de voorhangsels, 
die van fijn linnen en scharlaken gemaakt waren. Hij maakte ook haar geheime 
schatten leeg en liet helemaal niets over..." (Oudheden der Joden, XII, v, 4). 


De engelachtige verwijzing naar de vastgestelde tijd vertelt ons dat deze 
gebeurtenis de belangrijkste, climactische gebeurtenis was in de geschiedenis van 
het Griekse rijk. De ontheiliging van de tempel was het gevolg van Antiochus’ 
veronachtzaming en verzet tegen “het heilige verbond”. 


Hoofdstuk 14 
De tempel ontheiligen 


De schepen van Kittim (Cyprus) vervoerden het Romeinse leger, samen met hun 
ambassadeur in Egypte, die Antiochus vertelde zijn veroveringstocht in Egypte op 
te geven. Antiochus voldeed aan de eis, maar hij reageerde zijn woede af op 
Judea. Op zijn eerste tocht plunderde hij Jeruzalem, en twee jaar later de tempel 
zelf. Tenslotte besloot hij Judea te de-nationaliseren en het volledig te veranderen 
in een Griekse provincie met Griekse cultuur en religie. 


Het lijkt erop dat het zijn doel was de Judeeërs te assimileren, zodat zij hun 
nationale identiteit zouden verliezen. Hij had al een zekere mate van steun, want 
veel van de Judeeërs waren al gehelleniseerd, of Grieks geworden, en stonden 
achter de Griekse cultuur en filosofie, zo niet de godsdienst. Toen hij voor het 
eerst de stad kwam plunderen, werden de stadspoorten voor hem geopend door 
zijn aanhangers. Josephus vertelt ons: "Hij nam de stad in zonder te vechten, 
omdat degenen van zijn eigen partij de poorten voor hem openden" (Antiquities 
of the Jews, XII, v, 

3). 


Twee jaar later, toen hij de tempel zelf plunderde, brandde hij veel van de 
belangrijkste gebouwen in Jeruzalem af, brak een deel van de muur af en “bouwde 
hij een citadel in het onderste deel van de stad" (Oudheden, XII, v, 4). Hij doodde 
40.000 en maakte nog eens 40.000 vrouwen en kinderen tot slaven (2 Macc. 
5:14), ongetwijfeld om hen door slavernij te dwingen één volk te worden - 
Grieken. De rest van de Joodse bevolking ontsnapte, “waarna de stad tot een 
woonplaats van vreemdelingen werd gemaakt” (1 Makk. 1:38). Met andere 
woorden, het werd een stad bewoond door Grieken. 


Als het zijn bedoeling was hen te winnen voor de Griekse levenswijze en cultuur, 
leek hij niet te beseffen dat hij dat niet kon doen door de kwade wil van het volk 
te winnen. 


Josephus zegt dat de nieuwe citadel (fort) met uitzicht op de tempel werd bemand 
door een Macedonisch garnizoen. Verder zegt hij, 


"In die citadel woonde echter het goddeloze en verdorven deel van de [Joodse] 
menigte, van wie het bewezen is dat de burgers veel en ernstig onheil 
ondergingen” (Oudheden, XII, v, 4). 


Vandaar dat Dan. 11:30 vertelt ons dat Antiochus “terug zou komen" naar 
Jeruzalem “en rekening zou houden met hen die het heilige verbond verlaten.” 
De engel noemde de aanhangers van Antiochus “zij die het heilige verbond 
verlaten”. 


Het gewone offer afgeschaft 


Daniel 11:31 gaat verder, 


31 En troepen [zerowa, “arm, gewapende troepen") van hem zullen 
opstaan, de vesting van het heiligdom ontheiligen en het regelmatige 
offer afschaffen. En zij zullen de gruwel der verwoesting oprichten. 

De tempel wordt hier een "vesting" genoemd. De Concordante Versie noemt het 
een "bolwerk". De engel zegt dat Antiochus "het gewone offer zou afschaffen." 
Dat is nog zacht uitgedrukt. We lezen hierover in 1 Macc. 1:41-49, 


41 Bovendien schreef koning Antiochus aan zijn gehele koninkrijk, dat allen één volk 
moesten zijn, en dat ieder zijn wetten moest verlaten; zo stemden al de heidenen 
[het volk] in met het gebod van de koning. #3 Ja, ook velen van de Israëlieten 
stemden in met zijn godsdienst, en offerden aan afgoden, en ontheiligden de 
sabbat. ** Want de koning had door boden brieven gezonden aan Jeruzalem en de 
steden van Juda, dat zij de vreemde wetten van het land zouden volgen, ® en 
verbieden brandoffers, en offers, en drankoffers, in de tempel; en dat zij de 
sabbatten en feestdagen zouden ontheiligen;*6 en het heiligdom en het heilige volk 
verontreinigen; #7 dat zij altaren, en bosjes, en kapellen der afgoden oprichten, en 
varkensvlees en onreine dieren offeren; en dat zij ook hun kinderen onbesneden 
laten, en hun zielen afschuwelijk maken met alle manieren van onreinheid en 
ontheiliging;*® opdat zij de wet vergeten, en alle verordeningen veranderen. 


Antiochus schafte dus “het gewone offer" af. Hij schafte natuurlijk niet alle offers 
af, want we zien in vers 47 dat hij het volk opdroeg “varkensvlees en onreine 
dieren te offeren". Josephus vertelt ons verder, 


“En toen de koning een afgodenaltaar had gebouwd op het altaar van God, 
slachtte hij daarop varkens, en bracht zo een offer, noch volgens de wet, noch 
volgens de Joodse godsdienstige eredienst in dat land" (Antiquiteiten, 

XII, v, 4). 


Dit Griekse altaar, geïnspireerd door de geest van ijdelheid die op Antiochus was, 
werd opgericht op “de vastgestelde tijd”, die is opgetekend in 1 Makk. 1:54 


54 De vijftiende dag van de maand Casleu nu, in het honderdvijfenveertigste jaar, 
richtten zij de gruwel der verwoesting op het altaar op, en bouwden afgodsaltaren 
in alle steden van Juda aan alle kanten. 


De opgegeven datum is volgens de Seleucidische kalender, die begon in 312 v. Chr. 
Volgens onze moderne kalender werd de "gruwel" begin december, 168 v. Chr. 
opgericht. 


Antiochus verbood ook de boeken van Gods wet. Josephus vertelt ons, 


“En als er enig heilig boek der wet gevonden werd, werd het vernietigd; en zij met 
wie zij gevonden werden, gingen ook jammerlijk ten onder" (Oudheden, 
XII, v, 4). 


We zien dus hoe Antiochus zulke radicale en gewelddadige stappen ondernam om 
de Judeese samenleving te veranderen in het evenbeeld van Griekenland. Daartoe 
was het nodig alle kopieën van de Schrift te vernietigen en het bezit van een kopie 
tot een halsmisdaad te maken. Dit was misschien wel de meest omvangrijke 
poging om de wet af te schaffen die ooit is ondernomen. In moderne tijden 
hebben de antinomianen voor een subtielere aanpak gekozen, door de woorden 
van Paulus te verdraaien om mensen ertoe te bewegen de wet vrijwillig op te 
geven. 


De Samaritaanse reactie 


Josephus vertelt ons dat de Samaritanen zagen wat Antiochus in Jeruzalem deed 
en onmiddellijk elke verwantschap met de Joden afwezen en beweerden een 
kolonie van de Meden en Perzen te zijn. De 

Samaritanen die in Sichem woonden - voorvaderen van de vrouw van 

Sichem (Sychar) die met Jezus sprak in het vierde hoofdstuk van Johannes - 
schreven een brief aan Antiochus, waarin zij hun instemming en steun betuigden 
aan zijn cultuurveranderend beleid. Josephus vermeldt de brief, die (gedeeltelijk) 
luidt: 


"Aan koning Antiochus de god Epifanes, een gedenkteken van de Sidoniërs, die in 
Sichem wonen... 


Nu, na de rechtvaardige behandeling van deze goddeloze Joden, maken zij die hun 
zaken beheren, in de veronderstelling dat wij verwanten van hen zijn, en 
praktiseerden zoals zij doen, ons vatbaar voor dezelfde beschuldigingen, hoewel 


wij oorspronkelijk Sidoniërs zijn, zoals blijkt uit de openbare documenten. Wij 
verzoeken u daarom, onze weldoener en redder, Apolloniuis, de gouverneur van dit 
deel van uw zaken, opdracht te geven ons niet te storen, noch ons aan te rekenen 
wat de Joden wordt verweten, daar wij vreemdelingen zijn van hun natie en van 
hun gebruiken; maar laat onze tempel, die thans geen enkele naam heeft, de 
tempel van Jupiter Hellenius heten. Als dit eenmaal is gebeurd, zullen wij niet 
langer worden gestoord, maar zullen wij ons rustiger met onze eigen bezigheden 
bezighouden, en zo een grotere opbrengst voor u opleveren” (Antiquiteiten, XII, v, 
5). 


Van belang voor ons is het feit dat Antiochus’ “gouverneur” Apollonius heette, 
“behorend tot Apollo". Als uitvoerder van Antiochus’ beleid, maakte zijn naam 
hem deel uit van de diepere profetie van “antichrist”, samen met Antiochus. 


Apollo was de zonnegod die wilde profeteren. Volgens de Griekse mythologie 
bewaakte een python Delphi en was de bron van zijn profetische gave. In zijn 
verlangen om te profeteren doodde Apollo de python en nam zijn plaats in. En zo 
lezen we in Handelingen 16:16 over 

“een zekere slavin die een waarzeggerijgeest had" (letterlijk: “een 
pythongeest"). Zij was geïnspireerd door het orakel van Delphi, waar Apollo zou 
profeteren door de geest van de python. 


Dit suggereert dat Apollonius werd geïnspireerd door de geest van de python en 
een soort valse profeet was namens Antiochus “God Manifest". De geest van de 
python blijkt Apollo te zijn, de naaste medewerker van Vagebond. De Joodse 
Encylopedia vertelt ons dat Apollonius de generaal van Antiochus was, die was 
uitgezonden om Jeruzalem te plunderen: 


“Zolang hij bezig was met de voorbereidingen voor zijn expeditie tegen Egypte, had 
Antiochus geen tijd voor Palestina; maar toen de Romeinen hem dwongen zijn 
veroveringsplannen op te geven, richtte hij zijn woede over de onverwachte 
belemmering op de onschuldige Joden. Een officier, Apollonius, werd door het land 
gestuurd met een gewapende troep, met de opdracht te doden en te vernietigen. 
Eerst ging hij Jeruzalem in vriendschappelijke sfeer binnen; toen richtte hij zich 
plotseling op de weerloze stad en vermoordde, plunderde en verbrandde haar in de 
hele lengte en breedte.” 


http://jewishencvclopedia.com/articles/1589-antiochus-iv-epiphanes 


De Gruwel der Verwoesting 


Deze term wordt drie keer gebruikt in het boek Daniël (9:27; 11:31; 12:11). In onze 
huidige studie wordt de term gebruikt in Dan. 11:31 omde afgodische overname 
van de tempel in Jeruzalem te profeteren. De term "gruwel" was een eufemisme 
voor een afgod, want afgoderij was “een gruwel voor de Here, uw God" (Deut. 
7:25). 


In Dan. 9:27 wordt de term toegepast op de verwoesting van Jeruzalem in 70 na 
Christus, en zo past Jezus het toe in Matt. 24:15 en Markus 13:14. 


Dan. 12:11 gebruikt de term in een andere context, waaruit blijkt dat er "1.290 
dagen" zouden liggen tussen het moment waarop “het regelmatige offer wordt 
afgeschaft" en het moment waarop “de gruwel der verwoesting wordt 
opgericht”. Er is geen bewijs dat er zo'n periode van 1.290 dagen was in de tijd 
van Antiochus, want de geschiedenis laat zien dat deze gebeurtenissen allemaal 
binnen hetzelfde jaar plaatsvonden. Dit verwijst dus naar nog een andere 
toepassing. We zullen hier later meer over zeggen als we ons op dat vers mogen 
richten. 


Hoofdstuk 15 
Griekse invloed in de latere geschiedenis 


De ontheiliging van de tempel, beschreven in Dan. 11:31, werd eerder vermeld in 
Dan. 8:9-14. Daar wordt het gegeven als het belangrijkste kenmerk van de 
“kleine hoorn" (of inferieure hoorn) die uit het derde beest (de ruige geit) komt. 


Zoals wij hebben aangetoond, vervulde Antiochus Epifanes de profetieën van deze 
hoorn. Tijdens zijn regering manifesteerde de prins van Griekenland, de 
Vagebond, zich op de duidelijkste wijze. Dan. 8:11 zegt: "de plaats van zijn 
heiligdom werd neergeworpen," niet in fysieke zin, maar geestelijk. Het volgende 
vers verduidelijkt de wijze waarop de tempel werd neergeworpen, door te zeggen: 
“hij zal de waarheid ter aarde werpen." 


Aan de fysieke kant zegt Dan. 8:13 vertelt ons dat de heilige plaats en de gastheer 
vertrapt zouden worden. Het “regelmatige offer" zou hierdoor worden aangetast, 


“terwijl de overtreding verschrikking veroorzaakt", d.w.z. “de gruwel der 
verwoesting" in Dan. 11:31. 


Dit alles vond plaats, te beginnen in 168 v. Chr. toen Antiochus de tempel in 
Jeruzalem wijdde aan Zeus, of Jupiter, de koning van de Griekse goden. Omdat 
Antiochus werd geïnspireerd door Vagevuur, de Prins van Griekenland, markeert 
dit het hoogtepunt van zijn macht en manifestatie op aarde. 


Antiochus vaardigde een decreet uit waarin hij alle Judeeërs opdroeg hetzelfde 
altaar van Jupiter te aanbidden, zich tot de Griekse godsdienst te bekeren, alle 
exemplaren van de goddelijke wet te verbranden en de besnijdenis niet langer toe 
te passen. De straf voor niet-naleving was de dood, meestal door marteling, niet 
alleen om naleving af te dwingen, maar ook om anderen tot onderwerping te 
dwingen. 


Sommigen denken dat de “tamelijk kleine hoorn” (NASB) van het derde beest 
dezelfde is als de “kleine hoorn” die uit het vierde beest zou komen (Dan. 7:8). 
Overeenkomsten tussen de twee hebben tot enige verwarring geleid, maar het is 
duidelijk dat de twee hoorns afkomstig zijn van verschillende beesten. In beide 
gevallen werd hun rijk uitgebreid. Het Griekse rijk werd uitgebreid toen 
Alexanders rijk in vier delen werd verdeeld. Het Romeinse rijk werd uitgebreid 
door een religieuze “hoorn”, met als middelpunt het Vaticaan. 


Omdat beide "hoorns" werden geregeerd door vleselijk ingestelde mannen, 
werden zij geïnspireerd door andere “prinsen” dan de Vredevorst. Het 
belangrijkste verschil is dat de “hoorn” van Griekenland probeerde met geweld en 
dwang de Griekse godsdienst te vestigen, terwijl de "hoorn" van Rome probeerde 
met geweld en dwang de christelijke godsdienst te vestigen. Deze 
gemeenschappelijke elementen mogen ons niet in verwarring brengen door te 
denken dat deze twee "hoorns" dezelfde entiteit waren. 


Het mysterie van wetteloosheid 


Daniel 11:32 zegt, 


32 En door gladde woorden zal hij degenen die goddeloos handelen 


tegenover het verbond tot goddeloosheid brengen, maar het volk dat zijn 
God kent, zal kracht tonen en actie ondernemen. 


Antiochus’ missionaire ijver probeerde de mensen tot "goddeloosheid" te brengen 
(vanuit het standpunt van de engel). Toen de apostel Paulus zijn profetie aan deze 
geschiedenis ontleende, sprak hij over “het geheimenis der wetteloosheid" (2 


Thess. 2:7) in tegenstelling tot "het geheimenis der godzaligheid" (1 Tim. 3:16). 
Het geheimenis der wetteloosheid (anomia) komt door "de mens der 
wetteloosheid", zoals 

Paulus zegt in 2 Thess. 2:4, 

4 die zich opwerpt en verheft boven elke zogenaamde god of voorwerp 
van aanbidding, zodat hij plaatsneemt in de tempel van God en zich 
voordoet als God. 

Een paar verzen later vertelt Paulus ons, dat “het geheimenis der wetteloosheid 
reeds aan het werk is", zij het beperkt (2 Thess. 2:7). Dit was dus geen profetie 
die beperkt was tot de toekomst, maar een die al in Paulus’ tijd werd gezien. De 
tempel in Jeruzalem was opnieuw ingenomen door usurpators door dezelfde 
geest van wetteloosheid die zich in de tijd van Antiochus had gemanifesteerd. De 
Vredevorst was opnieuw uit zijn eigen huis verstoten, en zijn troon ingenomen 
door de opperpriesters in Jeruzalem, die geïnspireerd waren door dezelfde vorst 
van Griekenland, genaamd Vainlory. 


Door zich Zijn troon toe te eigenen, traden de ijdele religieuze leiders in Jeruzalem 
op als goden in hun eigen recht en speelden zij dezelfde rol als Antiochus Epifanes, 
“God Manifest". 


Paulus vertelt ons dat deze situatie zal veranderen met de komst van Christus, 
wiens ware manifestatie de usurpators zal ontmaskeren (of manifesteren). De 
“wetteloze" zal dan worden verwijderd, als Christus zijn troon betreedt, en zijn 
heerschappij zal worden beëindigd door de epifanie van zijn komst. 


Deze hele lijn van profetisch denken was gebaseerd op het verhaal van David en 
Absalom. Absalom eigende zich de troon van David toe met de hulp van 
Ahithophel, Davids goede vriend en raadsman (2 Sam. 15:12). Maar David keerde 
uiteindelijk terug en Absalom werd gedood (2 Sam. 18:15). In het verhaal van het 
Nieuwe Testament speelde Judas de rol van Ahithophel. Beide mannen hingen 
zichzelf op na hun verraad. 


Toen de elf overgebleven discipelen bijeenkwamen om Judas te vervangen, 
bespraken zij de profetieën die oorspronkelijk over Ahithophel waren geschreven 
(Handelingen 1:16-21). Hieruit bleek dat zij inmiddels begrepen hoe het verhaal 
van David, Absalom en Ahithophel profeteerde van Christus en de overpriesters 
die zich met behulp van de verrader Judas van zijn troon meester maakten. 


Paulus tilt dit verhaal naar een ander niveau door het te vergelijken met 


Antiochus, die zich in 168 v. Chr. de tempel toe-eigende en zichzelf Epifanes, “God 
geopenbaard", noemde. De ware Epifanie, legt Paulus uit, is de manifestatie van 
Christus. Zoals David uiteindelijk terugkeerde naar zijn troon, zo zal ook Christus 
terugkeren naar zijn troon en een einde maken aan de heerschappij van de 
overweldiger. 


Het mysterie van Goddelijkheid 


Paulus legt het mysterie van de godsvrucht uit in 1 Tim. 3:14-16 in de vroegste 
geloofsbelijdenis (“confession of Faith”) die we kennen: 


14 Ik schrijf u deze dingen, in de hoop spoedig tot u te komen; !5 maar voor 
het geval dat ik vertraging oploop, schrijf ik opdat u weet hoe men zich 
moet gedragen in het huisgezin van God, dat is de gemeente van de 
levende God, de pijler en steunpilaar van de waarheid. t6 En door 
gemeenschappelijke belijdenis is groot het mysterie van godsvrucht: Hij 
die geopenbaard is in het vlees, werd gerechtvaardigd in de Geest, gezien 
door engelen, verkondigd onder de naties, geloofd in de wereld, 
opgenomen in glorie. 


Het is zeer interessant dat deze vroegste geloofsbelijdenis een geloofsbelijdenis 
zou zijn in het mysterie van de godzaligheid. Paulus contrasteerde zijn belijdenis 
met het mysterie der ongerechtigheid, alsof hij de gelovigen van de eerste eeuw 
wilde vergelijken met hen die weigerden de gruwel der verwoesting te aanbidden 
in 168 v. Chr. De ware gelovigen, die de belijdenis van het mysterie der 
godzaligheid aflegden, waren “de pilaar en steunpilaar der waarheid". Zij die zich 
de tempel voor zichzelf hadden toegeëigend, waren als een valse Epifanes, die de 
waarheid ter aarde had geworpen. 


De ware openbaring is natuurlijk de glorieuze manifestatie van de Zonen van God, 
die wordt vervuld door het Loofhuttenfeest. Wij zijn de ware tempel van God, en 
Christus neemt ons in zich op. De gelovigen in Paulus' tijd hadden niet de pracht 
en praal van de aardse tempel in Jeruzalem, maar zij herbergden de heerlijkheid 


van God, verborgen in hun lichaam tot zij aan de wereld werden geopenbaard 
door de openbaring van Christus in hen. 


Griekse cultuur; Romeins recht 


In de tijd van Christus was de dierenwereld een combinatie van Griekse cultuur en 
Romeins recht. Hoewel de Romeinen de wereld regeerden, namen zij de Griekse 
cultuur over, en vrijwel alle Romeinen van de hogere klasse spraken zowel Grieks 
als Latijn. De Romeinse goden waren Griekse goden met Romeinse namen. De 
geest van de ijdelheid heerste dus nog, ook al was de Prins van Rome dominant. 


Daarom weerspiegelde de tempel in Jeruzalem, wat de godsdienst betreft, het 
mysterie van de ongerechtigheid dat twee eeuwen eerder door Antiochus en zijn 
beleid was bepaald. Veel van de vooraanstaande priesters, vooral de Sadduceeën 
die in die tijd de tempel beheersten (Handelingen 4:1), waren sterk beïnvloed 
door de Griekse cultuur en overtuigingen. De aanbidding in de tempel in 
Jeruzalem had Judeese vormen rond een Griekse mentaliteit. 


Enkele eeuwen later leken de Griekse filosofie en cultuur af te nemen met de 
ineenstorting van Rome. Toch ging de Griekse denkwijze door onder de Romeinse 
mantel, en tegen die tijd had zij ook een sterke invloed in de Kerk. De Schrift werd 
meestal geïnterpreteerd volgens Griekse denkpatronen, omdat de oorspronkelijke 
Hebreeuwse denkwijze werd vergeten of als minderwaardig werd behandeld. Veel 
kerkleiders ontwikkelden de Griekse allegorische interpretatie van de 

Schrift, waarbij zij de Schrift loskoppelden van de geschiedenis, en de Schrift vaak 
behandelden zoals de Grieken hun eigen religieuze mythologie bekeken. De 
geschiedenis in het Oude Testament werd geïnterpreteerd als een mythe met een 
spirituele betekenis. 


Dit probleem blijft in de Kerk van vandaag op vele manieren bestaan. 

Het tegengif is de Schrift te lezen met een Hebreeuwse instelling. Het 

Grieks van het Nieuwe Testament moet niet gedefinieerd worden door 

Grieks gebruik, maar gezien worden als een Griekse uitdrukking van Hebreeuwse 
ideeën en beelden. Dan kunnen we begrijpen dat de geschiedenis van Antiochus 
Epifanes en zijn ontheiliging van de tempel de basis vormt voor Paulus' beelden en 
metaforen in 2 

Tessalonicenzen. En als we de geschiedenis van Antiochus combineren met de 
bijbelse geschiedenis van David en Absalom, kunnen we een completer begrip 
krijgen van de geest van Paulus. 


In de twintigste eeuw zien we een heropleving van het nieuwtestamentische 
probleem. Het vierde beest (met zijn “kleine hoorn" in het verlengde) heeft 
tweeduizend jaar lang de aarde geregeerd volgens het Romeinse recht, maar in de 
afgelopen eeuw heeft het de Griekse cultuur bevorderd. De tijd van het vierde 
beest eindigde technisch gezien in 1914-1917, zoals we eerder hebben 
aangetoond. Maar omdat het Griekse beest van 163-63 voor Christus een eeuw 
werd ontnomen vanwege zijn ontheiliging van de tempel in Jeruzalem, is die eeuw 
toegevoegd aan het einde van hun tijd om de systemen van het beest hun 
volledige 2.520-jarige tijd te geven om het heersersmandaat te behouden. 


Dit was dus een Griekse eeuw. Het is alsof Antiochus Epiphanes weer is opgestaan, 
geïnspireerd door ijdelheid, en de waarheid ter aarde heeft geworpen. Amerika is 

veranderd van een Republiek in een Democratie. Het mysterie van wetteloosheid, 

inclusief het geven van immoraliteit en ontaard gedrag het recht om zich te uiten, 

is de hele eeuw doorgegaan. 


In Paulus’ tijd was het niet toegestaan het woord in het openbaar te prediken. Het 
onderwijzen van doctrines die in strijd waren met de gevestigde Griekse religie 
was alleen toegestaan in de beslotenheid van iemands huis. Dezelfde beperkingen 
worden vandaag de dag in Amerika gestaag ingevoerd. Dit was de Griekse eeuw, 
gedomineerd door de geest van de ijdelheid, die de waarheid verving door een 
ijdele filosofie die wordt afgedwongen door de ijzeren macht van de Romeinse 
wet. De wetten zijn geschreven met Latijnse termen, maar de cultuur (en 
medische termen) zijn Grieks. 


Omdat we in de afgelopen eeuw de opkomst van de vorst van 

Griekenland hebben gezien, is het nuttig als we de aard van die vorst en zijn rol in 
de profetische geschiedenis begrijpen. Dit geldt niet alleen voor de tijd van 
Antiochus, maar het helpt ons ook de profetieën van Paulus in de eerste eeuw te 
begrijpen en hoe die ook op onze eigen tijd van toepassing zijn. 


Hoofdstuk 16 
De Maccabeese Opstand 


Toen Antiochus Epifanes in 166 voor Christus de gruwel der verwoesting in de 
tempel in Jeruzalem installeerde, verbood hij ook de wet van God en executeerde 


iedereen die een kopie ervan bezat. Hij probeerde de Judeeërs te dwingen zich tot 
de Griekse godsdienst te bekeren en Judea te de-nationaliseren en volledig op te 
nemen in de "superieure" Griekse levenswijze. Bij het altaar voor Jupiter, dat in de 
tempel was opgesteld, werd het volk gedwongen te aanbidden en te eten van de 
offers, waaronder varkensvlees dat aan afgoden werd geofferd. 


Het goddelijk standpunt, gegeven in Dan. 11:32, zegt dat hij probeerde de 
mensen tot goddeloosheid te brengen door hen Zijn verbond te laten schenden. 
Misschien verwees de engel specifiek naar Onias, de hogepriester in Jeruzalem, 
die ook Menelaos werd genoemd. Josephus vertelt ons dat... 


".. deze man was de oorsprong van al het onheil dat de Joden hun hadden 
aangedaan, door [Antiochus Epifanes] ertoe te bewegen de Joden te dwingen de 
godsdienst van hun vaderen te verlaten... Hij was een goddeloos man geweest; en 
om de regering naar zijn hand te zetten, had hij zijn volk gedwongen hun eigen 
wetten te overtreden." (Antiquiteiten van de 

Joden, XII, ix, 7). 


In deze tijd waren er goddeloze mannen die de positie van hogepriester 
begeerden. Zij vonden gelegenheid om een beroep te doen op de koning van het 
noorden en het goddelijke mandaat voor de opvolging van het hogepriesterschap 
te ondermijnen. Dit schijnt een van de hoofdoorzaken te zijn geweest van het 
goddelijk oordeel over Judea, dat Antiochus toestond de tempel te ontheiligen. 


Dezelfde situatie deed zich later voor in Jezus’ tijd, toen koning Herodes en zijn 
Edomitische dynastie hogepriesters aanstelden die hem onderdanig waren. Dat 
tijdperk eindigde met de verwoesting van Jeruzalem en de tempel. Het is 
belangrijk om deze parallel tussen 

Antiochus en Herodes op te merken, omdat in beide gevallen corrupte priesters 
zich de plaats van Christus in de tempel toe-eigenden, wat een goddelijk oordeel 
over de stad en de tempel bracht. 


De kracht van Eleazar 


Het resultaat was dat velen in afvalligheid vervielen, maar anderen toonden 
“kracht” en ondernamen “actie”, zoals we lezen in Dan. 11:32, 33, 


32 … maar het volk dat zijn God kent, zal kracht tonen en actie 


ondernemen. 33 En zij die inzicht hebben onder het volk, zullen de velen 
inzicht geven; maar zij zullen vallen door zwaard en vuur, door 
gevangenschap en plundering, gedurende vele dagen. 


Er was een oude man, negentig jaar oud, genaamd Eleazar, een gerespecteerd 
godvruchtig man in de gemeenschap, die moedig weigerde zich aan het koninklijk 
besluit te houden. Sommigen drongen er bij hem op aan te doen alsof hij het 
naleefde, om zo zijn leven te redden, maar hij weigerde en zei dat als hij dat deed, 
velen van de jongeren zijn voorbeeld zouden volgen en zouden geloven dat hij van 
de verontreinigde offers had gegeten. Hij was een getuige van de waarheid en 
stond op tegen de vorst van Griekenland, die de waarheid met de grond gelijk had 
gemaakt. We lezen in 2 Macc. 5:30, 31, 


30 Maar toen hij klaar was om met strepen te sterven, kreunde hij en zei: “Het is de 
Heer, die de heilige kennis bezit, duidelijk geworden, dat ik, terwijl ik van de dood 
verlost had kunnen zijn, nu pijnlijke pijnen in het lichaam moet verdragen door 
geslagen te worden; maar in de ziel ben ik tevreden deze dingen te lijden, omdat ik 
Hem vrees." 31 En zo stierf deze man, zijn dood achterlatend als een voorbeeld van 
nobele moed, en een gedenkteken van deugdzaamheid, niet alleen voor jonge 
mannen, maar voor zijn hele volk. 

De moeder en haar zeven zonen 


In het volgende vers, 2 Macc. 6:1, begint het verhaal van een moeder en haar 
zeven zonen die één voor één gemarteld en gedood werden omdat zij het 
stoutmoedige voorbeeld van Eleazar volgden. 


varkensvlees te proeven en met gesels en zwepen gepijnigd werden. 2 Maar een 
van hen die het eerst sprak, zei: "Wat wilt gij van ons vragen of leren? Wij zijn 
liever bereid te sterven dan de wetten van onze vaderen te overtreden. 3 Daarop 
beval de koning, in woede, pannen en ketels heet te maken,* die hij, onmiddellijk 
verhit zijnde, beval de tong uit te snijden van hem die het eerst sprak, en het 
uiterste van zijn lichaam af te snijden, terwijl de rest van zijn broeders en zijn 
moeder toekeken. ° Toen hij aldus in al zijn leden verminkt was, beval hij hem, 
terwijl hij nog leefde, naar het vuur te brengen en in de pan te bakken; en toen de 


1 Het geschiedde ook, dat zeven broeders met hun moeder gevangen werden 
genomen en door de koning tegen de wet in gedwongen werden 


damp van de pan voor een goede ruimte werd verspreid, vermaanden zij elkaar 
met de moeder om manmoedig te sterven…. 


En zo stierven alle zeven broers, van de oudste tot de jongste, door marteling, 
terwijl de koning zijn best deed om hen bang te maken om zijn decreet uit te 
voeren. Uiteindelijk onderging hun moeder hetzelfde lot. 


De opkomst van Judas Maccabeus ("De Hamer") 


Het lijkt erop dat dit incident de opstand inspireerde, omdat anderen moed 
vatten. Antiochus’ acties deden velen beseffen dat het beter was te sterven in de 
strijd tegen de Syriërs dan gemarteld te worden op het altaar van Jupiter. 
Onmiddellijk na dit incident zegt 2 Macc. 7:1, 2, 


1 Laat dit nu genoeg zijn om te hebben gesproken over de afgodische feesten, en de 
extreme martelingen. Toen gingen Judas Makkabeus en zij, die met hem waren, in 
het geheim naar de steden, en riepen hun verwanten bijeen, en namen allen tot 
zich, die in de godsdienst der Joden bleven, en verzamelden ongeveer zesduizend 
man. ? En zij riepen de Here aan, dat Hij zou zien op het volk, dat van allen vertrapt 
was, en ook medelijden zou hebben met de tempel, die door goddeloze mensen 
ontheiligd was. 


Hiermee begon de Maccabeese opstand tegen Antiochus Epifanes. Judas 
vermaande de mannen niet op hun wapens te vertrouwen, maar op de 
Almachtige God. Blijkbaar was hij bekend met Jesaja 31:1-3waarin de profeet 
Israël berispte omdat het vertrouwde op vleselijke wapens in plaats van op God 
voor zijn verdediging. 


Judas en zijn drie broers werden aanvoerders van 1.500 man. In hun eerste 
gevecht doodden ze meer dan 20.000 van de Syrische soldaten. 

Nicanor, de Syrische generaal, vluchtte in schande naar Antiochië. Ondertussen 
probeerde Antiochus zelf, op militaire campagne in Perzië, een tempel te beroven, 
maar de inwoners van de stad vielen hen aan en verdreven hem uit de stad. Deze 
dubbele schande maakte Antiochus woedend, en hij zwoer “naar Jeruzalem te 
komen en het tot een gemeenschappelijke begraafplaats van de Joden te maken" 
(2 Macc. 

9:4). 


Hij stierf echter voordat hij Jeruzalem kon bereiken. 


Antiochus Epifanes vernederd 


2 Makkabeeën 9:5 vertelt hoe Antiochus stierf: 


5 Maar de almachtige Heer, de God van Israël, sloeg hem met een ongeneeslijke en 
onzichtbare plaag; want zodra hij deze woorden gesproken had, kwam er een pijn 
in de ingewanden die niet te verhelpen was, en pijnlijke kwellingen van de 
inwendige delen... 7 Maar hij hield in het geheel niet op met zijn opschepperij, 
maar was nog steeds vervuld van trots, terwijl hij in zijn woede vuur uitblies tegen 
de Joden, en beval de reis te bespoedigen; maar het gebeurde dat hij van zijn 
wagen viel, met geweld gedragen [gesleept]; zodat hij een pijnlijke val had en alle 
leden van zijn lichaam veel pijn hadden. 


Het verslag zegt dan dat hij in een draagstoel moest worden gedragen, “om aan 
allen de kracht van God te tonen”. Dan wordt ons in verzen 9 en 10 verteld, 


9 … de wormen rezen op uit het lichaam van deze goddeloze man, en terwijl hij 
leefde in verdriet en pijn, viel zijn vlees weg, en de smerigheid van zijn stank was 
hinderlijk voor zijn hele leger. 10 En de man, die dacht een beetje afore als hij kon 
bereiken tot de sterren van de hemel, niemand kon verdragen te dragen voor zijn 
ondraaglijke stank. 11 Hier dan, geplaagd zijnde, begon hij zijn grote trots te laten 
varen, en tot de kennis van zichzelf te komen door de gesel van God, zijn pijn nam 
elk ogenblik toe. 12 En toen hij zelf zijn eigen stank niet kon verdragen, sprak hij 
deze woorden: “Het is geschikt om aan God onderworpen te zijn, en dat een mens 
die sterfelijk is niet trots op zichzelf moet denken alsof hij God was. " 


Het lijkt erop dat Antiochus Epifanes (“God geopenbaard") uiteindelijk door zijn 
eigen stank vernederd werd en erkende dat God hem had veroordeeld voor zijn 
hoogmoed. Het verslag zegt dat Antiochus toen beloofde Jeruzalem zijn vrijheid te 
geven, de vaten in de tempel te herstellen, en “zelf een Jood te worden, en door 
de gehele bewoonde wereld te trekken en de macht van God te verkondigen" (2 
Macc. 9:17). 


Antiochus stelde toen een brief samen aan het volk van Judea als volgt: 


Antiochus, koning en gouverneur, wenst de goede Joden zijn burgers veel vreugde, 
gezondheid en voorspoed. Als het u en uw kinderen goed gaat, en uw zaken tot 
tevredenheid zijn, dank ik God zeer, met mijn hoop in de hemel. 


Wat mij betreft, ik was zwak, anders had ik uw eer en goede wil vriendelijk 
herdacht. Teruggekeerd uit Perzië en getroffen door een ernstige ziekte, vond ik 
het nodig om te zorgen voor de gemeenschappelijke veiligheid van allen, niet 
vertrouwend op mijn gezondheid, maar met grote hoop om aan deze ziekte te 
ontsnappen. Maar overwegende dat zelfs mijn vader, toen hij een leger naar de 
hoge landen leidde, een opvolger had benoemd, opdat, als er iets tegen de 
verwachting in zou gebeuren, of als er enige berichten zouden worden gebracht die 
pijnlijk waren, zij van het land, wetende aan wie de staat was overgelaten, niet 
verontrust zouden zijn. 


Nogmaals, overwegende, dat de vorsten, die aan mijn koninkrijk grenzen en buren 
zijn, op mogelijkheden wachten, en verwachten, wat er zal gebeuren, heb ik mijn 
zoon Antiochus tot koning aangesteld, die ik dikwijls aan velen uwer heb toegewijd 
en aanbevolen, toen ik in de hoge provinciën opging, aan wie ik als volgt 
geschreven heb; daarom bid en verzoek ik u, dat gij u de weldaden gedenkt, die ik 
u in het algemeen en in het bijzonder gedaan heb, opdat een ieder mij en mijn 
zoon trouw blijft. Want ik ben ervan overtuigd dat hij, mijn gedachten begrijpend, 
gunstig en genadig zal toegeven aan uw wensen. 


Het verslag besluit met de volgende uitspraak over Antiochus: "Zo stierf hij een 
ellendige dood in een vreemd land in de bergen.” Hij liet zijn koninkrijk na aan zijn 
zoon, Antiochus V, bekend als Eupator, “Edelgeborene." 


Antiochus Eupator verklaart de oorlog aan Judea... 


Eupator respecteerde de wensen van zijn vader niet, maar stuurde een leger van 
100.000 voetsoldaten, ondersteund door boogschutters in torens op olifanten, om 
Jeruzalem te belegeren. Hij moest het beleg echter spoedig terugtrekken om een 
opstand in eigen land de kop in te drukken. Zo zegt Dan. 11:34, 35 zegt, 


34 Wanneer zij [de godvruchtigen] nu vallen, zal hun een weinig hulp 
worden verleend, en velen zullen zich met hen in huichelarij voegen. 35 
En sommigen van hen die inzicht hebben zullen vallen, om hen te 
verfijnen, te zuiveren en zuiver te maken, tot de eindtijd; want die moet 
nog komen op de vastgestelde tijd. 

Het is onduidelijk of “een beetje hulp” verwijst naar de hypocriete, goddeloze 
mensen die zich bij de Makkabeeën voegden zodra zij de overwinning in zicht 
zagen, of dat deze "hulp" verwijst naar anderen die in opstand komen tegen 
Antiochus. 


Hoe dan ook, het gebeurde dat Antiochus’ neef Demetrius een leger van 
huurlingen bijeenbracht, de koning gevangen nam en hem executeerde. Antiochus 
Eupator had nog maar twee jaar geregeerd (163-161 v. Chr.) toen zijn neef 
Demetrius de troon overnam. 


De Tempel herstellen 


Judas Makkabeeër herstelde Jeruzalem en de tempel tot de oorspronkelijke vorm 
van aanbidding, door alle altaren van de vreemde goden neer te halen. Josephus 
vertelt ons dat “zo was het, dat de tempel door Antiochus desolaat werd gemaakt, 
en zo drie jaar lang doorging.” In feite zegt hij dat de tempel werd verlaten op de 
25th dag van de maand Appellius (december), en dat hij drie jaar later op dezelfde 
dag (Hebreeuwse kalender) opnieuw werd ingewijd. De achtdaagse inwijding van 
de tempel werd daarna gevierd als het feest van Chanoeka, of "Licht". Johannes 
10:22 noemt het “het feest van de inwijding”. 


Onafhankelijkheid 


Antiochus IV had gehoopt dat Judea onderworpen zou blijven aan zijn zoon 
Antiochus V, maar dat gebeurde niet. Zijn neef Demetrius doodde hem, en de 
Judeeërs stelden een onafhankelijke regering in. 


De goddeloze hogepriester Onias was dood, maar hij was vervangen door een 
even goddeloze hogepriester, Alcimus. Judas verdreef hem, en hij vluchtte naar 
Antiochië, en beschuldigde Judas van rebellie. Demetrius was woedend en stuurde 
generaal Nicanor met een leger om Judas te executeren en Alcimus weer als 
hogepriester aan te stellen. Nicanor dreigde de tempel te verwoesten als het volk 
Judas niet zou opgeven. 


Judas vernietigde echter het Syrische leger volledig, wat een zekere mate van 
vrede bracht. Alcimus zelf stierf aan een beroerte, waardoor Judas als enige 
hogepriester overbleef. Judas begon toen de lijn van Hasmoneese koning-priester 
die bijna 130 jaar over Judea regeerde, totdat de laatste van zijn lijn in 34 v. Chr. 
door koning Herodes werd geëxecuteerd (Josephus was zelf van datzelfde 
geslacht). 


Maar de Romeinen namen Judea in 63 v. Chr. in en onderwierpen de laatste 
Hasmoneeën aan de heerschappij van Rome. De onafhankelijkheid van Judea 
duurde slechts 100 jaar (163-63 v. Chr.), waardoor het derde beestenrijk een eeuw 
van heerschappij verloor. Dit had profetische implicaties, want deze verloren 


eeuw moest worden opgeteld bij het einde van de 2.520 jaar ("zevenmaal") 
durende heerschappij die God aan de beestenrijken als geheel had toegekend. 
Aangezien de 2.520 jaar eindigden van 1914-1917, betekende dit dat aan de vorst 
van Griekenland een Grieks geïnspireerde eeuw van beestenheerschappij werd 
toegekend tot 2014-2017. 


Hoofdstuk 17 
Het einde van de antichrist 


De acties van Antiochus Epifanes krijgen de meeste aandacht van de engel in zijn 
profetische boodschap in Daniël 11. 


Daniel 11:36 gaat verder, 

36 Dan zal de koning doen wat hij wil, en hij zal zich verheffen en 
grootmaken boven elke god, en hij zal monsterlijke dingen spreken 
tegen de God der goden; en hij zal voorspoedig zijn totdat de 
verontwaardiging is geëindigd, want wat besloten is, zal geschieden. 
Uit Antiochus’ zelfbenoemde naam "Epifanes" blijkt dat de koning zichzelf boven 


elke god verheft. Hij bloeide, of slaagde in zijn werk “totdat de verontwaardiging 
is geëindigd.” Het Hebreeuwse woord voor "verontwaardiging" is za'am, wat 
“schuim, woede, verontwaardiging" betekent. Dit verwijst niet naar de 
verontwaardiging van Antiochus, maar naar de verontwaardiging van God. 


Gesenius Lexicon geeft dit weer: “totdat de van God gezonden straf voltooid is." 


Bovendien, “wat besloten is [door God] zal gebeuren." De engel vertelde Daniël 
dat Judea geoordeeld zou worden voor hun zonde vanwege mannen als Onias. 
Dit komt overeen met de verklaring van de engel eerder in Dan. 8:12, “wegens 
overtreding zal de gastheer samen met het gewone offer aan de hoorn worden 
overgeleverd.” Het waren de overtredingen van Judea, of meer in het bijzonder 
de corrupte hogepriesters van de tempel, die dit goddelijke oordeel 
teweegbrachten. 


Het was in wezen dezelfde zonde die eerder in de dagen van Jeremia de 
verwoesting van de tempel teweegbracht, toen de priesters de tempel hadden 
veranderd in “een rovershol" (Jer. 7:11). In Jezus’ tijd deden de priesters 


hetzelfde (Matt. 21:13). Veel hogepriesters verkregen hun positie door vleierij of 
door regelrechte aankoop van het hogepriesterschap. 


Niettemin bracht God, zoals we gezien hebben, het oordeel over Antiochus zelf 
toen de tijd van het goddelijk oordeel ten einde liep. 


Daniel en Paul 


Daniel 11:37 gaat verder, 
37 En hij zal geen acht slaan op de goden van zijn vaderen of op het 
verlangen van vrouwen, noch zal hij acht slaan op enige andere god, want 


hij zal zichzelf boven hen allen verheffen. 
De engel zei ook dat hij “geen acht zou slaan op het verlangen van vrouwen.” 


Sommigen denken dat dit een verwijzing is naar homoseksualiteit, maar Antiochus 
stond niet bekend als homoseksueel. Dit gaat niet over het verlangen naar 
vrouwen, maar was eigenlijk een verwijzing naar “dat wat vrouwen verlangen” - 
dat wil zeggen, bepaalde tempels die speciaal voor vrouwen waren opgericht. 
Antiochus viel de tempel van Nanea (Venus) aan, die door vrouwen werd 
aanbeden (2 Macc. 1:13-16). 


De KJV geeft het laatste deel van dit vers weer als: “hij zal zich verheffen en zich 
verheffen boven elke god". De vertalers begrepen dat Paulus hiernaar verwees in 2 
Thess. 2:4, “die zich verzet en verheft boven al wat God genoemd of aanbeden 
wordt". 


Paulus verbond zijn profetie inderdaad met die van Dan. 11:37. Hij paste het toe 
op de corrupte tempelpriesters in de eerste eeuw, die waren als Onias, Alcimus en 
andere corrupte priesters die het hogepriesterschap hadden verkregen door 
politieke vleierij of door omkoping. Antiochus Epifanes werd bijgestaan door 
Onias, de hogepriester die God (Christus) verraadde. Onias speelde daarmee de 
rol van Ahithophel, die Absalom had bijgestaan in de opstand tegen David. 


In Jezus' tijd werd Annas (of Ananus) beschouwd als de echte hogepriester, maar 
zijn schoonzoon Kajafas was de door koning Herodes aangestelde hogepriester. 


Vanuit goddelijk perspectief waren noch Annas noch Kajafas legitieme 
hogepriesters, want zij verwierpen beiden de Messias. Zij speelden de rol van 
Absalom, die zich de troon van zijn vader David toe-eigende, en waren daardoor 
"anti-Davids" of "antichristen". Dus, op profetisch niveau, de hogepriesters in 


Jezus' tijd eigenden zich Zijn troon toe en stelden zich op als goden in de tempel. 


Zij zouden het natuurlijk sterk oneens zijn geweest met Paulus' beoordeling, maar 
Paulus begreep het profetische verhaal van David en Absalom. 


Daarom beschouwde Paulus de hogepriester in Jeruzalem als Antiochus Epifanes 
(“God geopenbaard”). Om deze reden was hij sterk gekant tegen het jodendom en 
streed hij tegen de judaïsanten in de kerk, met name in het boek Galaten. Paulus’ 
minachting kwam naar voren in Handelingen 23:3 toen hij de hogepriester een 
“witgekalkte muur" noemde. (Dit was Ananias ben Nebedeus, die hogepriester 
was van 4658 na Christus). 


Door Jezus te verwerpen en Hem de kroon van David te ontzeggen, gaf 

Kajafas de tempel over aan andere goden. Hij werd bijgestaan door 

Judas, de verrader. Op deze manier speelde Kajafas de rol van zowel 

Absalom als Antiochus, terwijl Judas - de verrader - de rol speelde van Ahithophel 
en Onias. De drie gerelateerde profetieën zijn op deze manier aan elkaar 
gekoppeld: 


David, de koning God, die de tempel regeert Jezus, de koning 
Absalom, de overweldiger Antiochus, de overweldiger Kajafas, de overweldiger... 
Ahithophel, de verrader Onias, de verrader Judas, de verrader 


De god van de vestingen 


Daniel 11:38, 39 gaat verder, 

38 Maar in plaats daarvan zal hij een god van de vestingen eren, een god 
die zijn vaderen niet kenden; hij zal hem eren met goud, zilver, kostbare 
stenen en schatten. 3° En hij zal optreden tegen de sterkste van de 
vestingen met de hulp van een vreemde god; hij zal grote eer geven aan 
hen die hem erkennen, en hij zal hen laten heersen over de velen, en hij 
zal land verkavelen tegen een prijs. 

Antiochus vereerde de god van de kracht, of oorlog. Met andere woorden, hij 
aanbad militaire macht. Zijn voorvaderen hadden openlijk de Griekse goden 
aanbeden, maar Antiochus had geen respect voor hen en plunderde zelfs hun 
tempels. 


Rome had geëist dat Syrië oorlogsvergoedingen zou betalen, en dit was een van de 
redenen waarom hij een aantal tempels plunderde, waaronder die in Jeruzalem. 
Maar in Jeruzalem plaatste hij een standbeeld van Jupiter Capitolinus, de 


Romeinse Zeus. Het lijkt erop dat Antiochus probeerde de god van Rome om hulp 
te vragen tegen Rome zelf. Hij dacht dat als Jupiter de bron was van de Romeinse 
macht, hij misschien in staat zou zijn de macht te verwerven door dezelfde god en 
misschien de macht van Rome te neutraliseren. Daarom zocht hij “de hulp van een 
vreemde god" (vs. 39). 


Het lijkt erop dat de engel niet verwees naar een letterlijke verering van de “god 
van de burchten", maar het hart van Antiochus las. In zijn hart dacht hij dat de 
enige echte "god" militaire macht was. Daarom had hij er geen moeite mee 
zichzelf “God manifest” te noemen, want in zijn geest was hij zelf die god van de 
oorlog. 


De engelachtige samenvatting 


Dan. 11:39 lijkt het einde van de hoofdprofetie. Dan. 11:40-45 is een laatste 
samenvatting van de gebeurtenissen rond Antiochus Epifanes. Met andere 
woorden, de daden van Antiochus vormen de climax van de engelenopenbaring. 


Dus Daniel 11:40 zegt, 


40 En in de eindtijd zal de koning van het zuiden met hem in botsing 
komen, en de koning van het noorden zal tegen hem uitzwermen met 
strijdwagens, met ruiters en met vele schepen; en hij zal landen 
binnengaan, ze overspoelen en passeren. 

De regering van Antiochus vormt “de eindtijd” (of het hoogtepunt) van de periode 
die in de engelenprofetie wordt beschreven. Deze beschrijft Antiochus’ invasie en 
verovering van Egypte voordat Rome ingreep en de terugtrekking eiste. 


41 Hij zal ook het mooie land binnengaan, en vele landen zullen vallen, 
maar deze zullen uit zijn hand gered worden: Edom, Moab en de voorste 
van de zonen van Ammon. +2 Dan zal hij zijn hand uitstrekken tegen 
andere landen, en het land Egypte zal niet ontkomen. 43 Maar hij zal zich 
meester maken van de verborgen schatten van goud en zilver, en van alle 
kostbaarheden van Egypte; en Libiërs en Ethiopiërs zullen hem op de 
hielen zitten. 

Zoals ik eerder schreef, heeft Antiochus Jeruzalem geplunderd op zijn terugweg uit 
Egypte. 

44 En hij zal de tenten van zijn koninklijk paviljoen opzetten tussen de 
zeeën [d.w.z. de Dode Zee en de Middellandse Zee] en ["in," C.V.] de prachtige 
Heilige Berg; toch zal hij aan zijn einde komen, en niemand zal hem 
helpen. 


Ik weet niet of Antiochus letterlijk zijn koninklijke tent heeft opgezet op “de 
prachtige heilige berg" terwijl hij Jeruzalem plunderde. Het is waarschijnlijker dat 
dit een poëtische manier is om te zeggen dat Antiochus de tempel in Jeruzalem 
overnam en er een tempel voor 

Jupiter van maakte. De engel concludeert dat deze plannen van Antiochus niet 
blijvend zouden zijn, want hij zou “aan zijn einde komen, en niemand zal hem 
helpen.” 


Antiochus was eerder geholpen door Onias, de hogepriester, maar uiteindelijk 
werd Onias gedood, en er was niemand anders die de koning kon helpen zijn 
greep op de macht te behouden. 


Hiermee eindigt het historische deel van de profetie dat handelt over de 
activiteiten van de vorst van Griekenland terwijl hij de waarheid ter aarde werpt 
en de gruwel der verwoesting opricht. De val van Antiochus is het hoogtepunt van 
de profetie die de engel aan de profeet Daniël heeft gegeven. 


Toen Antiochus in 163 v. Chr. stierf, versloegen de Judeeërs de Syriërs, reinigden 
de tempel en stelden een onafhankelijke regering in onder leiding van de 
Hasmoneese koningspriesters. Dit overschaduwde de heerschappij van 
Griekenland voor een hele eeuw en markeerde het begin van de overgang naar de 
opkomst van het vierde beest, Rome. 


Antichrist Patronen 


De profetie eindigt hier niet, want Vagebond, de vorst van Griekenland, werd niet 
vernietigd. Hij bleef invloed uitoefenen in Judea en bracht later de hogepriesters 
in Jeruzalem ertoe Jezus als de Christus te verwerpen, waarmee hij de waarheid 
opnieuw ter aarde stortte. Die priesters gedroegen zich vervolgens als Absalom en 
eigenden zich de troon van de Gezalfde (Christus) toe. Opnieuw werd de tempel 
ontheiligd door usurpators, maar in plaats van een standbeeld van Jupiter op te 
richten, verhieven zij zichzelf als goden in de tempel. 


Daarom zegt Johannes dat de antichrist al was gekomen (1 Johannes 

2:20-27). Vers 20 begint met te zeggen, 

20 Maar je hebt een zalving van de Heilige, en je weet het allemaal. 
“Christus” betekent "gezalfde". Als christenen hebben wij “een zalving van de 
Heilige". Met andere woorden, zoals Jezus de wettige erfgenaam is van de troon 
van David, zo zijn ook wij geroepen om te heersen in zijn 


Koninkrijk. 1 Johannes 2:21 vervolgt, 


21 Ik heb u niet geschreven omdat u de waarheid niet kent, maar omdat u 
haar wel kent, en omdat geen leugen van de waarheid is. 

De waarheid was te grabbel gegooid toen de hogepriester zich de troon van 
Christus toe-eigende en de tweede “gruwel der verwoesting" in de tempel 
oprichtte. Toch kenden de gezalfden de waarheid, want zij werden geleid door de 
Amen en Amet, de tweelingengelen van Geloof en Waarheid. 

22 Wie is de leugenaar dan degene die ontkent dat Jezus de Christus is? 
Dat is de antichrist, degene die de Vader en de Zoon ontkent. 23 Wie de 
Zoon ontkent, heeft de Vader niet; wie de Zoon belijdt, heeft ook de 
Vader. 

De tempelpriesters beweerden de Vader te hebben, maar Johannes zegt dat als zij 
de Zoon verloochenen, zij ook de Vader, die Hem gezonden heeft, hebben 


verloochend. Johannes concludeert dan in 1 

Johannes 2:26, 27, 

26 Deze dingen heb ik u geschreven over hen die u proberen te misleiden. 
27 En wat u betreft, de zalving die u van Hem hebt ontvangen, blijft in u en 
u hebt niemand nodig om u te onderwijzen; maar zoals zijn zalving u 
alles leert en waar is en geen leugen, en zoals hij u heeft geleerd, blijft u 
in Hem. 

Het bedrog van de antichristen bestaat erin dat zij beweren de Vader te hebben 
zonder de Zoon. Maar zij die de zalving van God hebben, worden geleid door de 
Geest der Waarheid, zoals Johannes in zijn evangelie schreef: “Maar wanneer Hij, 
de Geest der Waarheid, komt, zal Hij u in alle waarheid leiden" (Johannes 
16:13). 


Het doel van Johannes in zijn eerste brief was onderscheid te maken tussen de 
ware gelovigen en degenen die de Zoon loochenden terwijl ze beweerden de 
Vader te hebben. Zo waarschuwde hij de gelovigen om niet verstrikt te raken in de 
leugen van de antichristen. Helaas hebben christelijke leraren in latere jaren de 
antichrist opnieuw gedefinieerd door het verband met Absalom te verbergen en 
het toe te wijzen aan één enkele antichrist die de koninkrijken van de wereld 
probeert te verenigen. 


Er is zeker een hedendaagse vervulling van de Geest van de Antichrist, maar het is 
niet wat de meeste bijbelleraren zeggen dat het is. De Geest van de Antichrist is 
dezelfde geest waartegen Paulus en Johannes in de eerste eeuw spraken. Hij 
houdt de leugen in stand dat men de Vader kan hebben zonder de Zoon te 
erkennen, dat men “uitverkoren” kan zijn los van Christus, en dat het oude 


Jeruzalem de erfgenaam is van de beloften van God. Paulus vertelt ons duidelijk 


dat het oude Jeruzalem - het “rovershol” - "uitgeworpen" moet worden (Gal. 
4:30). 


Laten we tot slot de Geest der Waarheid aantrekken en weten dat de gezalfden 
van Christus’ lichaam geroepen zijn om met Christus op aarde te regeren. 


Hoofdstuk 18 
Michael Rising 


Oorspronkelijk waren de Schriften niet verdeeld in hoofdstukken en verzen. 
Hoewel het lijkt alsof Daniël 12 overgaat naar een ander onderwerp, is het 
eigenlijk een voortzetting van het vorige hoofdstuk. 

De engel die Daniël deze openbaring geeft, blijft spreken tot Dan. 12:4. 


Bevrijding door beproeving 


Daniel 12:1 zegt, 


1 In die tijd zal Michaël, de grote prins die over de zonen van uw volk 
waakt, opstaan. En er zal een tijd van benauwdheid [tsarah] zijn zoals er 
nooit is geweest sinds er een volk was, tot die tijd; en in die tijd zal uw 
volk, iedereen die in het boek geschreven staat, gered worden. 

We hebben al laten zien dat Michaël de vorst van Israël was. Hij was feitelijk de 
engel die Peniël verving na het incident met het gouden kalf in Exodus 32:34. 
Terwijl Peniël Israël misschien vanaf de zuidelijke route naar het Beloofde Land 
leidde, werd Michaël geroepen om hen vanuit het oosten over de Jordaan te 
leiden. 


De Jordaan betekent dood en opstanding (doop). Bij uitbreiding betekent zij ook 
nood of beproeving die in het stervensproces wordt doorstaan. Zo moest Israël 
ook aan de oostkant van de Jordaan tegen reuzen vechten, nog voordat het de 
rivier overstak. Op dat moment stond Michaël op om Israël te helpen de meeste 
van de onderdrukkende reuzen te verslaan en te doden. 


Bedenk dat die reuzen afstammelingen waren van de engelen die zondigden door 
hun vroegere landgoed te verlaten (Judas 6). Gen. 6:2 noemt hen “zonen van 
God", waarvan ik geloof dat zij zichzelf zo noemden. Zij waren vervalsingen van de 


ware zonen van God. Zij begrepen genoeg van het goddelijke plan om te weten 
dat Christus en zijn zonen zich op aarde zouden manifesteren als zowel Zoon van 
God als Zoon des mensen - een combinatie van hemel en aarde. Dus probeerden 
deze “zonen van God" in Gen. 6:2 op onwettige wijze gemanifesteerde zonen van 
God te worden. Michaël vocht tegen hun nakomelingen - de reusachtige Nephilim 
- en vernietigde hen. 


Vele jaren later stond Michaël opnieuw op om de onderdrukker, Antiochus 
Epifanes (“God geopenbaard”) te verslaan. Ook hij deed zich voor als een 
gemanifesteerde zoon van God, door dezelfde geest die de “zonen van God" in 
Gen. 6:2 inspireerde. Valse “zonen van God" openbaren zich altijd door hun 
karakter. Zij onderdrukken anderen, terwijl de ware zonen van God bevrijders zijn 
die de wet van het Jubeljaar vervullen. 


We moeten er ook rekening mee houden dat Aaron, de hogepriester van Israël, 
degene was die het gouden kalf voor het volk maakte (Exodus 32:24). De zonde 
van de hogepriester was de oorzaak van de terugtrekking van Peniël en de oproep 
van Michaël om hem te vervangen. Later spande de hogepriester Onias, die op de 
stoel van Aäron zat, samen met Antiochus Epifanes om het volk af te keren van de 
wet van God en Griekse goden te aanbidden. Dit was opnieuw de oorzaak van 
verdrukking, totdat Michaël opstond om het volk te bevrijden. Hij verloste hen 
niet van de verdrukking, maar er doorheen. 


De “tijd van benauwdheid" (Dan. 12:1) was streng van 168-163 v. Chr., een 
periode van ongeveer vijf jaar. Het was geen zevenjarige beproeving die de 
gangbare opvatting in de kerk van vandaag zou kunnen ondersteunen. Evenzo 
werd de ellende die Antiochus teweegbracht beschreven als zijnde “van dien aard 
als nooit eerder is voorgekomen sinds er een volk was tot die tijd". Het was 
anders, want nooit eerder had een koning geprobeerd de wet van God uit te 
roeien en het hele volk te bekeren tot het aanbidden van een andere god. 


Drie rondes van profetische vervulling 


Vanwege de corrupte hogepriester van Judea liet God Antiochus Epifanes opstaan 
om de eerste grote verdrukking in Judea te veroorzaken. Dit werd het patroon 
voor de tweede verdrukking van 6673 na Christus, tijdens de Romeinse oorlog die 
Jeruzalem en de tweede tempel verwoestte. Opnieuw bracht de corrupte 
hogepriester (Kajafas), die de Judeeërs ertoe bracht Jezus als de Messias te 
verwerpen, de natie in wetteloosheid. Jezus profeteerde dat Jeruzalem en de 


tempel zouden worden verwoest als gevolg van hun verwerping van de wet en de 
profeten die Zijn komst voorspelden. 


Er is nog een derde vervulling van deze tijd van benauwdheid, gebaseerd op 
hetzelfde probleem als eerder. De religieuze leiders van de Joden blijven 
volharden in hun afwijzing van Jezus als Messias. 

Daarom zal de stad Jeruzalem opnieuw worden verwoest - deze keer voorgoed, 
zoals voorspeld in Jer. 19:10, 11. 


Terwijl het huis van Israël een gebrekkige kruik was (Jer. 18:4) van natte klei die 
tot een ander vat gemaakt moest worden, werd het huis van Juda en Jeruzalem 
voorgesteld als een oude kruik (Jer. 19:1) die in gehenna geworpen en gebroken 
moest worden. God zei door de 

profeet: "Zo zal Ik dit volk en deze stad breken, zoals men een pottenbakkersvat 
breekt dat niet meer hersteld kan worden" (Jer. 19:11). 


Het contrast tussen de twee vaten is opvallend. Het verloren Huis Israël moest 
worden omgevormd tot een ander vat; het Huis Juda (Joden) en Jeruzalem 
moesten zo volledig worden gebroken dat ze nooit meer gerepareerd konden 
worden. Velen begrijpen dit niet, meestal omdat zij geen onderscheid zien tussen 
Israël en Juda. Daarom zijn zij blind voor het verschil tussen de twee kruiken in de 
profetieën van Jeremia. 


Jezus maakte echter duidelijk dat de vervloekte vijgenboom van Juda nooit meer 
vrucht zou dragen voor God (Matt. 21:19). Hij profeteerde later dat deze 
vervloekte vijgenboom weer tot leven zou komen en bladeren zou dragen (Matt. 
24:32), maar Hij zegt niets over het dragen van vruchten. De vijgenboom in 
kwestie had geen probleem om bladeren voort te brengen, maar Jezus was op 
zoek naar vrucht. 


De bladeren geven een show van gerechtigheid, maar men kan geen 
vijgenbladeren eten. Daarom is het duidelijk dat Jeruzalem en de Joodse staat die 
men tegenwoordig "Israël" noemt, de vervloekte vijgenboom is die weer tot leven 
komt. Als hij vruchten voortbrengt, zoals veel profetieleerders ons vertellen, dan 
zal de profetie van Jezus in Matt. 21:19 onjuist blijken. Als ze vals is, dan wordt 
het Judaïsme in zijn huidige vorm gerechtvaardigd, en krijgt het komende tijdperk 
een andere Messias. Het Oude Verbond zou dan opnieuw worden ingesteld, en de 
dierlijke offers zouden worden hervat. 


Maar de Israëlische staat en het aardse Jeruzalem vervullen niet de profetie van 
de natte klei in Jeremia 18, maar vervullen de verharde kleikruik van Jeremia 19. 
De woorden van Jezus zullen niet falen. Het Nieuwe Verbond heeft het Oude 
Verbond vervangen. De wet en de profeten zullen worden gerechtvaardigd. 


De tijd van nood 


De eerste ronde van “nood” onder het Griekse rijk Syrië duurde ongeveer vijf jaar 
(168-163 v. Chr.). De tweede onder Rome duurde zeven jaar (66-73 na Christus). 
Zonder een specifiek patroon van timing is het moeilijk te weten hoe lang de 
derde tijd van benauwdheid zal duren. De meeste profetiedocenten geloven dat 
het zeven jaar zal zijn, maar hun visie is gebaseerd op vele verkeerde 
vooronderstellingen, ontleend aan hun visie op het boek Openbaring. Het kan 
natuurlijk zeven jaar blijken te zijn, maar we moeten voor deze vraag openstaan. 


Openb. 12:7 spreekt over Michaël die opnieuw opstaat om oorlog te voeren 
tegen “de draak”. Dit moet worden begrepen in het licht van vroegere 
precedenten, waar Mozes vocht tegen de reuzen en waar de Makkabeeën 
vochten tegen de Syriërs. Beide oorlogen uit het verleden waren succesvol dankzij 
de hulp van Michaël. 


Op basis van dat succes in het verleden dachten de Joden in de eerste eeuw dat 
God hen de overwinning op de Romeinen zou geven. Zelfs toen hun situatie 
nijpend werd, hielden zij tot het bittere einde vast aan hun valse hoop. Het 
grootste probleem was dat zij niet beseften dat de priesters van de tempel reeds 
de rol van antichrist speelden door dezelfde geest die Absalom en Antiochus 
Epifanes inspireerde. Daarom was de verwoesting van Jeruzalem Gods bevrijding 
van Zijn volk - niet de Joden, maar de gelovigen in Christus, of “allen die in het 
boek geschreven staan" (Dan. 12:1). 


Hetzelfde geldt vandaag. De Joden als geheel zullen niet verlost worden als 
Michaël opstaat. Hij zal Gods kant kiezen bij de uiteindelijke vernietiging van 
Jeruzalem. De eigenlijke belegering van Jeruzalem (onder de profetische naam 
"Ariel") wordt voorspeld in Jesaja 29:18waar God zegt: "Ik zal Ariel in nood 
brengen" (29:2), en nogmaals: "Ik zal gevechtstorens tegen u oprichten" (29:3). 


De reden voor deze goddelijke belegering is dat Ariel-Jeruzalem werd bezet door 
haar “vijanden”. De meesten hebben aangenomen dat deze vijanden 
buitenlanders (niet-joden) zijn, maar de goddelijke wet definieert vijanden als 


degenen die Hem vijandig gezind zijn - ook Israëlieten. Zie Lev. 26:40-42 en 
vergelijk het met Jesaja 63:10. God richt zich namelijk tot de stad zelf en zegt 
tegen Jeruzalem dat de "vijanden" die haar bewonen, zullen worden vernietigd. 
De beschrijving is zeer waarschijnlijk die van een kernexplosie. 


Zo brengt God “nood aan Ariel" (Jesaja 29:2). 
Twee rivaliserende vrouwen 


Het Hebreeuwse woord dat in Dan. 12:1, is tsarah. Gesenius Lexicon zegt dat het 
woord “druk, benauwdheid" betekent, maar de primaire betekenis is “een 
vrouwelijke tegenstander, vijand, rivaal". 


Dit is een interessante nuancering, want dit vormt de achtergrond voor het hele 
boek Openbaring, waar we de rivaliteit zien tussen de ware bruid en de namaak- 
hoer. In Openbaring 12 overwint Michaël de draak om de ware bruid te helpen, die 
wordt beschreven als “een vrouw bekleed met de zon" (Openb. 12:1). 


De ware bruid baart “een zoon, een mannelijk kind, die over alle volken zal 
heersen" (Openb. 12:5). De nagemaakte hoerenbruid heeft zo'n zoon niet. Alleen 
de ware bruid kan de profetieën over de geopenbaarde zonen van God vervullen. 
Terwijl sommigen beweren dat de ware Bruid een mensenras is, gebaseerd op 
genealogie van Abraham, maakt Paulus duidelijk dat kinderen van het vlees niet 
de zonen zijn die het 

Koninkrijk beërven. Men moet verwekt zijn met onvergankelijk (onsterfelijk) zaad 
van de hemelse Vader (1 Petrus 1:23-25). Zij die slechts verwekt zijn door 
bederfelijk, vergankelijk zaad van de eerste Adam zijn de rivalen van de ware 
Bruid. 


Deze rivaliteit is wat de "benauwdheid" of "verdrukking" teweegbrengt. In 
profetische termen is het de rivaliteit tussen de twee Jeruzalems - het aardse en 
het hemelse. Om dit conflict op te lossen is het nodig, zegt Paulus, “de slavin en 
haar zoon uit te drijven" (Gal. 4:30). Zowel Jesaja als 

Jeremia geven aan dat het aardse Jeruzalem zal worden uitgeworpen wanneer 
God de stad vernietigt. Op deze wijze zal het Nieuwe Jeruzalem, de ware Bruid, 
gerechtvaardigd worden, en zullen de mensen ophouden het oude Jeruzalem als 
hun geestelijke "moeder" te beschouwen. 


Dan. 12:1 gaat dus over van de tijd van Antiochus naar het einde van het tijdperk. 
De overgang wordt vastgesteld door drie historische vervullingen van de 


profetieën over de tijd van benauwdheid, eerst onder het Griekse rijk, daarna 
onder Rome, en tenslotte aan het einde wanneer Jeruzalem wordt verwoest als 
het pottenbakkersvat dat niet meer gerepareerd kan worden. 


Tenslotte maakte de onderbreking van het Griekse rijk van 163-63 v. Chr. het 
noodzakelijk dat de Prins van Griekenland in 1914-1917 zou opstaan om zijn loop 
op aarde te voltooien om die verloren eeuw in te halen. Het lijkt erop dat we nu 
de tijd van nood naderen aan het einde van het Tijdperk. Deze tijd zal eindigen 
wanneer de slavin (Jeruzalem) is uitgeworpen, en wanneer de ware Bruid de 
Nieuwe Scheppingsmens voortbrengt in de manifestatie van de Zonen Gods. 


Hoofdstuk 19 
Michael's werk 


Het verslag in Handelingen 1:15-26 laat zien hoe Judas werd vervangen door 
Matthias als een van de twaalf. Petrus toonde de noodzaak van de vervanging van 
Judas aan door Psalm 69:25 en Psalm 109:8 aan te halen, de woorden van 
David over Ahithophel. Ahithophel had zich kort na het verraden van David al 
opgehangen (2 Sam. 17:23), dus David verving hem. Judas hing zichzelf ook op 
nadat hij Jezus had verraden (Matt. 27:5), en dus zag Petrus de voor de hand 
liggende parallel. 


Weinigen lijken tegenwoordig Petrus' opvatting over het verband tussen 
Ahithophel en Judas te delen, maar het is een van de grote sleutels tot het 
begrijpen van het verhaal in het Nieuwe Testament. Als Judas als Ahithophel was, 
dan was Kajafas als Absalom, en Jezus als David. Elk speelde zijn rol in dit grote 
profetische drama. 


Dit verhaal legt de basis voor het begrip van de antichrist en de verdrukking. 
Helaas schijnen veel moderne profetieleraren zich niet bewust te zijn van deze 
waarheid, en daarom gaan hun opvattingen in andere richtingen. 


Terwijl alle apostelen in de bovenzaal blijkbaar begrepen dat zij zojuist getuige 
waren geweest van een herhaling van Absalom, David en Ahithophel, is Johannes 
de enige apostel die de term antichrist gebruikt. 

Hij gebruikt de term niet om één enkele man te beschrijven - zelfs niet Kajafas. Hij 
gebruikt de term collectief voor allen die de Zoon verloochenen (1 Johannes 


2:22). Hij laat ook zien dat velen probeerden degenen die in Christus waren gaan 
geloven te misleiden (1 Johannes 2:26). Ongetwijfeld was dit een poging van de 
antichristen in de tempel om deze gelovigen ertoe te bewegen Christus te 
verraden. 


De apostel Paulus gebruikte de term antichrist niet, maar zijn brief aan de Galaten 
was aan dit onderwerp gewijd. Hij betoogde met klem dat de gelovigen Christus 
niet moesten verraden door zich te (her)binden aan de tempel en het Oude 
Verbond, met name door fysieke besnijdenis. In Galaten 4 zette hij het verhaal van 
de twee vrouwen, Hagar en Sara, uiteen als allegorische voorbeelden van de twee 
Jeruzalems. Hij maakte duidelijk dat het aardse Jeruzalem Hagar was, en het 
hemelse Jeruzalem Sarah (Gal. 4:22-26). 


De kinderen van Hagar zijn dus de Joden die het aardse Jeruzalem als hun 
geestelijke "moeder" beschouwen. Omgekeerd zijn de ware gelovigen de kinderen 
van Sara (Gal. 4:26), die het nieuwe Jeruzalem als hun geestelijke "moeder" 
beschouwen. Vandaar dat Paulus geloofde dat de beproeving, in grote lijnen, een 
conflict was tussen twee vrouwen, Hagar en Sarah, die elk de erfenis van het 
Koninkrijk opeisten voor haar eigen zoon. 


Deze tegenstrijdige aanspraken zijn bijna tweeduizend jaar lang onopgelost 
gebleven. Zowel Joden als christenen hebben aanspraak gemaakt op de erfenis 
van het Koninkrijk op grond van hun respectieve verbonden en leiders. Paulus zegt 
dat dit zal worden opgelost wanneer de slavin en haar zoon worden uitgeworpen 
(Gal. 4:30), want dan zal "Izaäk" worden aangewezen als de ware erfgenaam van 
de beloften. 


Dit is het profetische equivalent van Absaloms dood bij de tweede komst van 
David (2 Sam. 18:15). De anti-David werd gedood opdat David de troon die 
Absalom zich had toegeëigend weer zou opeisen. Dit voorspelt ook de tweede 
komst van Christus. Wanneer Hij terugkeert, zal Hij niet instemmen met de 
antichristen die zich zijn troon hebben toegeëigend. Noch zal Hij hen tot Zijn 
uitverkoren volk maken, noch zal Hij hen toestaan de wereld te regeren. In plaats 
daarvan zal die eer gaan naar de overwinnaars, zij die niet de kant van de 
antichristen hebben gekozen. Noch "Absalom" noch “Ahithophel" zullen regeren 
in het Koninkrijk. Anders gezegd, noch “Kajafas” noch "Judas" zullen in het 
Koninkrijk heersen. 


Het moderne toneel 


In de "Griekse" eeuw sinds 1914/1917, waarin we het Antiochuspatroon hebben 
zien ontstaan, is de opkomst van de antichrist vooral gezien in de opkomst van het 
zionisme en de Joodse staat. Dit heeft gedurende de hele eeuw geleid tot bijna 
voortdurende oorlogen, die tegen het einde van de eeuw (2014-2017) in 
intensiteit toenamen. De Joodse staat, tot stand gebracht door radicale Joden die 
Palestijnen behandelen als Kanaänieten onder het Oude Verbond, is de irritatie in 
de wereld en heeft de radicale islam doen ontstaan. 


De Joodse staat wordt gesteund door het christelijk zionisme, dat het equivalent is 
van Judas, de discipel en vriend van Jezus die Hem verraadde door de antichristen 
bij te staan. Het christelijk zionisme wordt tegenwoordig geïnspireerd door hen 
die de kerk willen judaïseren. Met het verstrijken van de tijd zijn zij begonnen het 
Nieuwe Verbond omver te werpen door te suggereren dat het Oude Verbond aan 
de Joden werd gegeven, en het Nieuwe Verbond aan de "heidenen". Zij 
suggereren dat Joden "uitverkoren" zijn los van Christus, en dat zij die Christus 
volgen de Joden zullen dienen in het komende tijdperk. 


In de hele kerk wordt nu ook algemeen geloofd dat het aardse Jeruzalem een 
“eeuwige stad" is die nooit verwoest zal worden, dat het onze "moeder" is, en dat 
het de hoofdstad van het Koninkrijk zal zijn in het komende tijdperk. 


Hoe ver is de Kerk gekomen sinds de dagen van de apostelen! Judas is weer 
opgestaan. Jezus is verraden, en Paulus en Johannes zijn terzijde geschoven. 
Absalom heeft steun gevonden onder de volgelingen van David. Antiochus regeert 
met de hulp van Onias en ondermijnt de tempel van God. 


Dit is een ernstige zaak. 
When Michael Stands Up 


Michael is de engelachtige prins van Israël. Maar Michaël is niet geroepen om te 
vechten voor hen die de wet van God overtreden. Hij vecht niet voor hen die 
beweren Israël te zijn, maar voor hen die werkelijk Israël zijn. 


Absalom kon Michaels hulp niet inroepen in zijn strijd tegen David. Noch kon 
Kajafas Michaels hulp inroepen bij het kruisigen van de Messias. Toch staan velen 
in de kerk tegenwoordig niet meer aan de kant van Christus, maar aan de kant van 
de tegenstanders. Hun helden zijn nu de Joden, die Christus’ aanspraak op de 


troon van David verwierpen. Zij hebben de kant van Kajafas gekozen, net als Judas. 
Bij uitbreiding gedragen zulke christenen zich ook als Ahithophel, die de kant van 
Absalom koos in zijn geschil met David over de troon. 


De hoer van Openbaring kan geen aanspraak maken op Michaëls hulp om haar 
zoon op de troon van het Koninkrijk te zetten. In plaats daarvan vecht Michaël 
voor de ware vrouw die de zoon voortbrengt die de erfgenaam van de beloften is 
(Openb. 12:5). 


Deze collectieve zoon, met Christus als zijn Hoofd, overwint de draak door “het 
bloed van het Lam en door het woord van hun getuigenis" (Openb. 12:11). Dit 
zijn gelovigen, geen ongelovigen. 


Wie zijn werkelijk de uitverkorenen? Johannes vertelt ons dat de ware gelovigen 
(dat is zijn publiek) degenen zijn die deze zalving hebben (1 Joh. 2:20, 27). Paulus 
zegt in Rom. 11:7 dat Israël als volk niet kreeg wat het zocht, “maar zij die 
uitverkoren waren, kregen het, en de rest werd verhard." Jezus zei in Matt. 
22:14, “velen zijn geroepen, maarweinigen zijn uitverkoren.” Israëlals natie was 
geroepen, maar alleen het overblijfsel van de genade was uitverkoren. Paulus zegt 
dat er in de tijd van Elia slechts 7.000 “uitverkorenen” waren uit de miljoenen 
genealogische Israëlieten (Rom. 11:4, 5). 


Voor een volledige bespreking van Romeinen 9-11, zie deel Il van mijn 
commentaar: Paulus’ brief aan de heiligen in Rome. 


Wij leven nu in de moderne “tijd van benauwdheid" (Dan. 12:1), die de vierde en 
laatste tijd van verdrukking is, veroorzaakt door de poging van de antichrist om 
zich het Koninkrijk toe te eigenen. Door de eerste drie patronen in de bijbelse 
geschiedenis te bestuderen, kunnen wij de vorst van Griekenland, die de waarheid 
ter aarde werpt, overwinnen. Wij ontvangen de waarheid via de tweelingengelen 
Amen en Amet. 

Daardoor kunnen de woorden van Johannes op ons van toepassing zijn, waar hij 
schrijft in 1 Johannes 2:21, 22, 

21 Ik heb u niet geschreven omdat u de waarheid niet kent, maar omdat u 
haar wel kent, en omdat geen leugen van de waarheid is. 22 Wie is de 
leugenaar dan degene die ontkent dat Jezus de Christus is? Dat is de 
antichrist, degene die de Vader en de Zoon ontkent. 

Deze gelovigen zijn getuigen van de waarheid en zijn dezelfde die gevonden 
worden in Openb. 12:11die de draak overwinnen door hun getuigenis. Dit zijn 


ook degenen die worden "gered" (malat, “verlost, gered, “doen ontsnappen”) 
wanneer Michaël opstaat in Dan. 12:1. Dit Hebreeuwse woord, malat, betekent 
ook “baren”, wat een andere nuance geeft aan de profetie. Het wordt op deze 
manier gebruikt in Jesaja 66:7, 

7 Voordat zij weeën had, bracht zij voort; voordat haar pijn kwam, baarde 
zij [malat] een jongen. 

Wanneer Michaël dus opstaat om hen die "in het boek geschreven staan" te 
“redden” of te VERLOSSEN, moeten wij ons afvragen hoe hun bevrijding in zijn 
werk gaat. Openbaring 12 plaatst deze bevrijding in de context van de hemelse 
bruid die een zoon baart. De bredere betekenis van het woord malat geeft aan 
dat er verschillende manieren zijn waarop het volk verlost kan worden. Maar de 
uiteindelijke betekenis is dat het Nieuwe Jeruzalem zonen van God baart. Dit is de 
grote hoop van elke overwinnaar. 


Hoofdstuk 20 
Opstanding Openbaring 


Wij hebben gezien hoe de tijd van benauwdheid, of verdrukking, zich in het 
verleden meer dan eens heeft voorgedaan, telkens met zijn eigen manifestatie van 
antichrist samen met een verrader. 


Er zijn ook andere patronen geweest die onvolledig zijn, maar toch profetische 
details toevoegen aan de profetie van de antichrist. Adonia bijvoorbeeld was een 
antichrist die probeerde de troon van David af te pakken van Salomo, de gezalfde. 
Hij kreeg hierbij hulp van de hogepriester Abiathar, die zijn vriend David verraadde 
(1 Koningen 1:7). 


Natuurlijk heeft de grote verdrukking plaatsgevonden over een periode van “zeven 
maal," of 7 x 360 jaar. In deze manifestatie riep God Nebukadnezar (Jer. 27:6) om 
Jeruzalem en de tempel, die al ontheiligd was door de priesters, te verwoesten. 
Zoals Onias en Kajafas in latere tijden, hadden de priesters in Jeremia's tijd de 
tempel veranderd in “een rovershol" (Jer. 7:11; Matt. 21:13). 


Wat is erger, de tempel veranderen in een heiligdom voor Jupiter, of er een 
rovershol van maken? In beide gevallen misbruikten de priesters de tempel voor 
hun eigen vleselijk gebruik. Aangezien de tempel de plaats was waar de 


heerlijkheid van God (Christus) verbleef, maakten deze priesters zichzelf tot 
antichrist, en de heerlijkheid verdween (Ezechiël 10:18; 11:23). Deze 
antichristen werden bijgestaan door de valse profeten, met name Hananja (Jer. 
28:15). 


Wij weten uit het boek Daniël dat de koning van Babylon slechts de eerste was van 
vier beestenrijken die deze lange verdrukking zouden brengen. De tijd van de 
verdrukking eindigt in 2014-2017, zoals ik eerder uitlegde. In zekere zin dient de 
verdrukking van Antiochus in Daniël 11 dus als een kortetermijnpatroon van de 
langdurige verdrukking die begon in de tijd van Jeremia. 


Het feit dat de kortdurende beproeving van Antiochus een patroon was voor de 
langdurige beproeving van de beestenvolkeren zorgt voor de continuïteit van de 
profetie van de engel. Anders is er een lang gat tussen Antiochus en de opstanding 
van de doden. De engel kan daarom vele eeuwen van de geschiedenis overslaan 
en de profetieën over het vierde beest overlaten aan Johannes de Openbaring. 


De beproeving van de schepping 


Natuurlijk begon de langste vervulling van deze verdrukking als gevolg van de 
zonde van Adam, die de aarde ontheiligde, waardoor zij niet kon worden vervuld 
met de heerlijkheid van God. Dit dreef een wig tussen hemel en aarde, waardoor 
hun eenheid werd uitgesteld tot de tijd van het einde. De hele schepping kwam in 
slavernij door corruptie (Rom. 8:19-21). 


Volgens de wet in Exodus 21:2 werd de schepping gedurende zes jaar, of in dit 
geval 6000 jaar, als slaaf verkocht. De wet voorzag toen in een vrijlating 
gedurende het zevende millennium. Wij zijn nu aan het einde van die slaventijd, 
en daarom staat God op het punt de aarde rust te geven en de volkeren te 
bevrijden van de tirannie van de beestachtige naties. 


Wederopstanding 


Paulus zegt dat de schepping met smart wacht op de openbaring van de Zonen 
Gods. Uit andere Schriften weten we dat deze gebeurtenis gepaard gaat met de 
opstanding. Zo spreekt ook Daniël over de opstanding aan het einde van de 
verdrukking. Dan. 12:2, 3 zegt, 


2 En velen van hen die slapen in het stof van de grond zullen ontwaken, 
dezen tot eeuwig [olam] leven, maar de anderen tot schande [cherpah, 
“verwijt, berisping") en eeuwige [olam] verachting [deraown, “afkeer, 
afschuw, "]. 3 En zij die inzicht hebben [sakal, “zien, begrijpen, wijs zijn") 
zullen schitteren als de helderheid van het hemelgewelf, en zij die de 
velen tot gerechtigheid leiden, als de sterren voor eeuwig en altijd. 

Ten eerste slapen degenen die worden opgewekt in het stof van de grond. De 
metafoor verbindt de dood met de uitspraak in Gen. 2:7, waar “de Here God de 
mens uit stof van de grond vormde". Toen de mens zondigde, stierf hij (werd 
sterfelijk) en keerde uiteindelijk terug tot zijn oorspronkelijke staat, zoals Gen. 3:19 
zegt: "Want gij zijt stof, en tot stof zult gij wederkeren." 


De tijdelijke staat van de dood wordt gezien door de metafoor van "slaap" die 
eindigt met een ontwaken - letterlijk: “een opwekking". Maar de engel vertelt 
Daniël dat sommigen zullen ontwaken in schande, terwijl anderen zullen 
terugkeren in een verheerlijkt lichaam. 


Verborgen of verborgen tijdmetingen 


De toestand van elk wordt gezegd olam te zijn, wat de NASB verkeerd vertaalt met 
"eeuwig". Het Hebreeuwse woord verwijst naar een onbepaalde (verborgen) 
tijdsperiode, niet naar een oneindige tijdsperiode. Het woord olam komt van het 
grondwoord alam, dat “verbergen, verstoppen” betekent. 


Olam, toegepast op tijd, verwijst naar een verborgen, geheime, onbekende of 
onbepaalde periode. Zo vinden we dat de Schrift de term gebruikt om de drie dagen 
te beschrijven dat Jona in de buik van de walvis was (Jona 2:6), “de aarde met haar 
tralies was om mij heen OLAM, maar Gij hebt mijn leven uit de put opgewekt, o 
Heer mijn God.” Als Jona uit de put zou worden opgewekt, hoe kon hij dan voor 
altijd in de buik van de walvis blijven? 


Evenzo werd van het Oude Verbond gezegd dat het “een OLAMverbond" was 
(Lev. 24:8). Dat verbond hield niet eeuwig stand, omdat het ontoereikend was. 
Niemand kon het houden, want “allen hebben gezondigd" (Rom. 3:23). Dus zegt 
Heb. 8:13 dat het “verouderd en oud wordt en klaar is om te verdwijnen." Het 
was nooit bedoeld als een eeuwigdurend verbond. Maar in de tijd van Mozes wist 
niemand hoe lang dat verbond zou duren. De tijd was onbekend en voor hen 
verborgen. Daarom was de werking ervan olam, "onbepaald", maar niet “voor 
altijd”. 


Nogmaals, toen Phinehas, de zoon van Eleazar, de zoon van Aäron, zich 
onderscheidde, werd hem “een eeuwigdurend [olam] priesterschap” beloofd 
(Num. 25:13, NASB). De KJV vertaalt het als “een eeuwigdurend priesterschap”. 
Het woord verwijst opnieuw naar een verborgen, onbepaalde, onbekende 
periode. 


Ongeveer 300 jaar later kwam er een einde aan zijn priesterschap door de 
corruptie van de zonen van Eli, een directe afstammeling van Phinehas. Een man 
van God kwam tot Eli en vertelde hem in 1 Sam. 2:30, 

30 Daarom verklaart de Here God van Israël: "Ik heb inderdaad gezegd 
dat uw huis en het huis van uw vader [Phinehas] eeuwig voor Mijn 
aangezicht [olam] zouden wandelen; maar nu verklaart de Here: ‘Verre 
van Mij, want wie Mij eert, zal Ik eren, en wie Mij veracht, zal licht geacht 
worden." 

Hier zien we dat God weliswaar zijn belofte aan Phinehas erkende, maar die 
dynastie vervolgens afwees. Als olam werkelijk “eeuwig” of “eeuwigdurend” had 
betekend, dan zouden de mensen hierop kunnen wijzen als een voorbeeld van 
hoe God Zijn belofte brak. De enige manier om te voorkomen dat God een 
beloftebreker wordt genoemd, is de juiste definitie van olam te begrijpen. 


Met andere woorden, terugkomend op Dan. 12:2, de engel wilde met dit woord 
geen tijdsduur aangeven. De nadruk ligt op de kwaliteit van het leven, niet op de 
duur ervan. 


Wettig oordeel 


Er zij ook op gewezen dat het oordeel over de goddelozen schande en afkeer is, 
geen marteling in letterlijk vuur. Dit is in overeenstemming met de wet van God, 
die geen marteling eist, maar restitutie om het goddelijke rechtvaardigheidsgevoel 
te bevredigen. Natuurlijk, als een man zondigt door iemand anders te martelen, 
bepaalt de wet vervolgens dat als de zondaar en zijn slachtoffer het niet eens 
kunnen worden over een vergoeding, hij in gelijke mate gemarteld moet worden 
(Exodus 21:23-25). Het is “oog om oog, tand om tand... brandwond om 
brandwond.” Maar aangezien goddelijke gerechtigheid vraagt om een straf in 
gelijke mate als de zonde, vraagt ware gerechtigheid nooit om eindeloze straffen. 


De doodstraf wordt geëist in gevallen waarin geen restitutie mogelijk is, maar zelfs 
dit is slechts een erkenning dat de aardse rechtbanken niet in staat zijn recht te 
spreken. De doodstraf is de bijbelse manier om zaken door te verwijzen naar de 


Grote Witte Troon, die in staat is dergelijke zaken op te lossen. Dergelijke zaken 
worden doorverwezen naar een hogere rechtbank. 


Het ergste wat een aardse rechtbank kan doen is hun dode lichamen cremeren om 
te voorkomen dat mensen hen eren met een gedenkteken. Met andere woorden, 
zulke mensen werden te schande gemaakt en moesten met minachting of afschuw 
worden bekeken. Daarom gebruikte de engel deze termen bij de beschrijving van 
de wijze van opstanding die sommigen te wachten stond. 


De oordelen van God in Zijn wet weerspiegelen het karakter en de aard van God, 
dus moet het goddelijk oordeel altijd in overeenstemming zijn met Zijn karakter. 
God is liefde, dus moet alle oordeel in overeenstemming zijn met Zijn liefde voor 
de schepping. Daarom corrigeert en herstelt Gods rechtvaardigheid. Het gooit niet 
weg of verliest niet wat Hij heeft geschapen. 


God openbaarde zich als vuur. Hij is “een verterend vuur, een jaloerse God" (Deut. 
4:24). Het vuur openbaart Zijn jaloezie, niet Zijn vermogen om te vernietigen. Zijn 
jaloezie betekent dat Hij geen rivaal duldt en daar is Hij gepassioneerd over. Hij zal 
alles doen wat nodig is om de liefde van Zijn schepping terug te winnen, zelfs tot 
het punt van sterven aan het kruis. Zijn jaloezie is het resultaat van liefde, niet van 
haat. Zelfs Zijn toorn komt voort uit liefde - iets wat ook te zien is in goed 
ouderschap. 


De wet werd door vuur gegeven en werd het symbool van het goddelijk oordeel. 
Vandaar dat Deut. 33:2 KJV spreekt van “de vurige wet". Goddelijke 
gerechtigheid wordt dus voorgesteld als vuur. Dit is dezelfde “rivier van vuur" die 
voortkomt uit de troon van God in Dan. 7:10. Het is ook de “poel van vuur" in 
Openb. 20:14. De wet definieert dat vuur meestal in termen van restitutie, maar 
ook als de doodstraf wanneer restitutie niet mogelijk is. Het doel van de wet is 
recht te doen aan alle slachtoffers van onrecht en tegelijkertijd de zondaar te 
rehabiliteren. Dit is het vuur van God. 


Verheerlijkte lichamen voor de rechtvaardigen 


Daarentegen zullen “zij die inzicht hebben, helder schijnen" (Daniël 12:3). 

Aan de rechtvaardigen wordt een ander soort vuur gegeven. Het vuur van God is 
ook Zijn heerlijkheid. Hij schiep de mens naar Zijn gelijkenis. Daarom is een ander 
Hebreeuws woord voor mens ish, dat esh (“vuur”) is met een jod in het midden. 
De jod is een hand, en betekent de werken van de mens. 


Dus het woord ish stelt een man voor die al zijn werken doet in het vuur/de glorie 
van God. 


Het Hebreeuwse woord voor vrouw is ishah, wat betekent “wat uit het vuur 
komt”. Mannen en vrouwen zijn beide geschapen om Gods uitdrukking op aarde 
te zijn. Dit kan alleen volledig worden bereikt met een verheerlijkt lichaam. 


De engel vertelt Daniël dus dat aan het einde van de verdrukking, of “tijd van 
benauwdheid", een opstanding van de doden zal plaatsvinden. Sommigen zullen 
opstaan in heerlijkheid als uitdrukking van Gods vurige karakter, terwijl anderen 
zullen opstaan in het schandelijke beeld van de gevallen Adam. Dit is de laatste 
openbaring die aan Daniël wordt gegeven vóór de vraag-en-antwoord periode. 


De engel gaf Daniël geen volledige openbaring van de opstanding. Het bleef aan 
Johannes om duizend jaar later onderscheid te maken tussen de eerste 
opstanding en de algemene opstanding, zoals we zien in Openbaring 20. 


Hoofdstuk 21 
Het boek verzegelen 


De engel besluit zijn boodschap aan de profeet in Daniël 12:4 met de woorden, 
+ Maar wat jou betreft, Daniel, verberg deze woorden en verzegel het 
boek tot het einde der tijden [eth]; velen zullen heen en weer gaan 
[shuwt], en de kennis zal toenemen. 

Daniel moest dit woord geheim houden. Het is dus waarschijnlijk dat hij deze 
openbaring in bewaring gaf bij een vertrouwde vriend, die het wellicht aan meer 
dan één opvolgende generatie heeft doorgegeven voordat het werkelijk werd 
gepubliceerd. Ik geloof dat het uiteindelijk werd toevertrouwd aan Ezra, terwijl hij 
de heilige geschriften samenstelde die zouden worden wat wij het Oude 
Testament noemen. 


Het einde der tijden 


De NASB-vertaling laat uitschijnen dat het boek verzegeld moest worden “tot het 
einde der tijden”, dat wil zeggen tot het einde van de tijd zelf. Maar het woord 
"tijd" is eth, wat betekent "een geschikte tijd, een seizoen van gelegenheid". De 
Concordante Versie vertaalt het met "tijdperk", dat wil zeggen, het einde van het 


tijdperk van verhulling. De engel verwees niet naar de tijd zelf, maar naar een 
tijdperk. Het spreekt vanzelf dat zegels op een profetie eindigen met de vervulling 
ervan. 


Toen Daniëls boek voor het eerst werd gepubliceerd, had men slechts een beperkt 
begrip van de betekenis ervan. De profetieën over het Griekse rijk zouden pas 
worden begrepen toen ze in vervulling gingen, te beginnen twee eeuwen later 
met de opkomst van Alexander de Grote en nog eens 150 jaar later tot de tijd van 
Antiochus Epifanes. 


Misschien moeten we ons het volk in Dan. 12:4 heen en weer rennen door het 
land op zoek naar de waarheid. Anderen suggereren dat dit een Hebreeuwse 
metafoor is die voorstelt dat iemands ogen heen en weer gaan tijdens het lezen 
en bestuderen van de boekrol. Wij zien dit in de woorden van Hanani, de Ziener, 
die koning Asa van Juda vertelt in 

2 Kron. 16:9: “Want de ogen van de Heer gaan heen en weer over de hele 
aarde.” De metafoor stelt God voor die de harten van de mensen “leest” alsof het 
boekrollen zijn. 


Het lijkt mij dus waarschijnlijker dat deze visie is wat de engel in woordbeelden 
overbracht. De kennis zou toenemen naarmate de ogen van de mensen zochten 
naar antwoorden in Daniëls boek. Het onderscheidingsvermogen van de mensen 
en hun begrip van deze profetieën zouden zich in de loop der tijd ontvouwen. Ik 
geloof dat dit de scherpzinnigen zijn in het vorige vers, waarin staat: “zij die 
inzicht hebben, zullen helder schijnen.” 


Veel profetiedocenten hebben Dan. 12:4 uit zijn context en stroom gehaald. Zij 
interpreteren het zo dat het boek Daniël verzegeld zou zijn tot vlak voor of na de 
tweede komst van Christus. Verder zeggen zij dat de wetenschappelijke kennis zal 
toenemen, in plaats van het begrip van Daniëls verzegelde profetie. Zo gebruiken 
zij Dan. 12:4 als een teken van de tweede komst van Christus, wat het punt 
grotendeels mist. 


Het overblijfsel en de blinde meerderheid 


De meerderheid van het volk was te blind om de goddelijke openbaring te 
begrijpen - zelfs na het lezen van de woorden op de boekrol. Paulus zegt in Rom. 
11:7, 8, 


7 Wat dan? Wat Israël zoekt, heeft het niet gekregen, maar zij die 
uitverkoren waren, hebben het gekregen, en de rest is verhard [of 
verblind];8 precies zoals er geschreven staat: “God gaf hun een geest van 
verbijstering, ogen om niette zien en oren om niette horen, tot op de dag 
van vandaag". 

Het heen en weer lopen [shuwt], het zoeken naar het begrip van het woord, 
draagt vrucht voor het overblijfsel van de genade, maar niet voor de blinde 
meerderheid. Voor het overblijfsel zal “de kennis toenemen", omdat zij de ogen 
van de Heer hebben die heen en weer rennen (shuwt) over de hele aarde. Maar 
wat de meerderheid betreft, lezen we in Amos 8:11, 12, 

11 "Zie, er komen dagen”, verklaart de Here God, "dat ik een hongersnood 
over het land zal zenden, geen hongersnood naar brood of dorst naar 
water, maar naar het horen van de woorden van de Heer. 12 En de 
mensen zullen wankelen van zee tot zee en van het noorden tot het 
oosten; zij zullen heen en weer [shuwt] gaan om het woord van de Heer te 
zoeken, maar zij zullen het niet vinden.” 

Drie engelachtige wezens 


Daniel 12:5, 6 gaat verder, 


5 Toen keek ik, Daniël, en zie, twee anderen stonden, de ene aan deze 
oever van de rivier, en de andere aan die oever van de rivier. 6 En de ene 
zei tegen de in linnen geklede man, die boven het water van de rivier 
stond: "Hoe lang zal het duren tot het einde [gets] van deze wonderen 


[pele]?" 

Denk aan Dan. 10:4 dat de profeet zich bevond "aan de oever van de grote rivier, 
de Tigris" toen de gouden engel (Peniël) verscheen om hem deze openbaring te 
geven. Daniël "viel in een diepe slaap" (Dan. 10:9), maar de engel raakte hem aan 
om hem te sterken. In Dan. 10:16 raakte hij 

Daniëls lippen aan zodat hij kon spreken. In Dan. 10:18 raakte de engel hem 
opnieuw aan om hem te sterken. 


Dan, terwijl de engel zijn boodschap gaf, lezen we niets meer over de positie of 
locatie van de engel tot Dan. 12:6, waar hij zich boven de rivier de Tigris bevindt, 
aan weerszijden geflankeerd door engelen op de twee oevers van de rivier. 


De twee andere engelen worden niet geïdentificeerd, maar een van hen vroeg de 
gouden engel: "Hoe lang zal het duren tot het einde van deze wonderen?" 
Misschien verwoordde de engel de vraag die Daniël in zijn eigen geest formuleerde. 


Misschien wist de engel het antwoord niet en was hij intens geïnteresseerd in het 
antwoord. Het wordt ons niet verteld. 


De “wonderen” waren natuurlijk de wonderbaarlijke openbaringen die de engel 
zojuist aan Daniël had gegeven. Het “einde” van de wonderen verwijst naar de 
vervulling van deze profetieën. Met andere woorden, hoe lang duurt het voordat 
deze profetieën in vervulling gaan? Hoe zal dit alles "eindigen"? 


Hoofdstuk 22 
De cyclus van verdrukking 


Daniel 12:7 zegt, 

7 En ik hoorde de in linnen geklede man, die boven het water van de 
rivier was, terwijl hij zijn rechterhand en zijn linkerhand naar de hemel 
hief, en zwoer bij Hem die in eeuwigheid leeft, dat het voor een tijd, 


tijden en een halve tijd zou zijn. 
Een eerdere openbaring (Dan. 7:25) noemt een identiek tijdsbestek. Zoals we 


eerder lieten zien, is het 3% "tijd" of 1.260 jaar. Elke "tijd" is 360 jaar in de 
langetermijnprofetie. 


In Dan. 7:25 wordt deze periode van 1.260 jaar toegeschreven aan de 

“kleine hoorn”, die het verlengstuk was van het vierde beest (Rome). In 

Dan. 12:7 wordt dezelfde periode toegepast op het derde beest (Griekenland). Er 
zijn dus ten minste twee cycli van 1.260 jaar te beschouwen. 


God schenkt het heersersmandaat aan beestenrijken 


Bedenk dat de algehele beproeving en gevangenschap van Israël een vervulling 
was van de wetten van de beproeving die te vinden zijn in Leviticus 26. Daar wordt 
ons verteld dat als Israël volhardt in zijn wetteloze houding en gedrag, God 
gezworen heeft hen "zevenmaal" te straffen, ofwel 2.520 jaar. Dit is 2 x 1.260 jaar. 
Daarom werden twee cycli van 1.260 jaar onthuld. 


Deze cyclus van 2.520 jaar heeft eigenlijk twee beginpunten. Het eerste was toen 
God het heersersmandaat aan Babylon gaf in 607 v. Chr. en eindigt in 1914. Het 
tweede begint met de inname van Jeruzalem in 604 voor Christus en eindigt in 
1917 na Christus. 


Seven Times 
(360 x 7 = 2,520 years) 


607-604 B.C. 654-657 AD. 1914-1917 A.D. 
1260 years 1260 years 

Jeruzalem Jeruzalem 

captured by captured by 

Nebuchadnezzar Allenby 


Deze cyclus van 2.520 jaar wordt echter bemoeilijkt door het feit dat Jeruzalem 
tijdens de eerste cyclus van 1260 jaar een eeuw lang onafhankelijk was. We 


moeten het dus niet zien als een strikt chronologische tijdsperiode, maar in 
juridische termen waarin God het heersersmandaat gaf aan de beestachtige 
naties. 


De eerste periode van 1260 jaar in de grafiek (blz. 104) moet nog een eeuw 
worden verlengd om het middelpunt goed te markeren. Dus in plaats van dat het 
middelpunt in 654 aankomt, moeten we er nog eens honderd jaar aan toevoegen. 
De beestachtige naties beëindigden dus hun eerste 1260-jarige cyclus van het 
heersersmandaat in 754. Dit zijn de gewijzigde kaarten: 


Seven Times for the Dominion Mandate 
(360 x 7 = 2,520 years) 


607 B.C. 754 AD. 2014 A.D. 
| 1260 (+ 100) years 1260 years 
Babylon given Pepin Saints given 
Dominion Mandate conquers Dominion Mandate 
Lombardy 


Het middelpunt in de bovenstaande grafiek vond plaats in 754 met de schenking 
van Pepijn, die grondgebied in Italië veroverde en het land schonk aan paus 
Stefanus IIl. Deze datum, samen met de eerdere datum van 529-534, die we 
eerder bespraken in onze studie van Dan. 7:25, markeerde een zeer belangrijke 
ontwikkeling in de geschiedenis van de kleine hoorn uitbreiding van Rome. 


In 752 na Christus had paus Stefanus III Pepijn gekroond tot de eerste 
Karolingische koning, waarmee een einde kwam aan de vorige dynastie van de 
Merovingen. Volgens Asimov's Chronology of the World, pagina 126, 


Als tegenprestatie stuurde Pepijn een leger naar Italië om de Longobarden in 754 
en opnieuw in 756 te verslaan. In 756 schonk Pepijn de paus het land waaruit het 
Exarchaat van Ravenna bestond. (Hij had geen wettelijk recht om dit te doen, maar 
de paus had dan ook geen wettelijk recht om een koning aan te stellen). Vanaf dat 
moment werd het Exarchaat van Ravenna de "Pauselijke Staten", en de paus was 
zowel wereldlijk als religieus heerser. 


De Encyclopedia of World History, geredigeerd door Peter N. Stearns, zegt op 
pagina 173, 


Juridisch gezien behoorden de bij de Donatie van Pepijn [756] betrokken landen tot 
het Oosterse Rijk. De Donatie was een stilzwijgende erkenning van de impliciete 
aanspraken van de pausen op de erfgenamen van het keizerrijk in Italië. Het 


belangrijkste vanuit pauselijk oogpunt was het feit dat de Kerk er een machtige 
militaire bondgenoot buiten Italië bij had gekregen. Voortaan behielden de 
Karolingers een protectoraat over het pausdom in 

Italië … 


De Donatie van Pepijn was de stichting van de Pauselijke Staten en het echte begin 
van de wereldlijke macht van het pausdom. 


Van 607 v. Chr. tot 754 n. Chr. is volgens de chronologie dus 1.360 jaar, maar de 
beestachtige naties regeerden slechts 1.260 van die jaren over Jeruzalem. In 754 
gaf de schenking van Pepijn de Romeinse pausen voor het eerst in de geschiedenis 
grondgebied om over te heersen. Deze werden bekend als de Pauselijke Staten, 
die door de pausen werden geregeerd tot 1870, toen Italië werd verenigd en de 
paus alle burgerlijke autoriteit over het grondgebied verloor. 


De tweede cyclus van 1.260 jaar begon toen Pepijn in 754 de 

Longobarden veroverde met de bedoeling die landen aan de pausen te geven in 
ruil voor zijn kroning tot koning. Deze cyclus eindigde 1260 jaar later volledig in 
2014. Daarmee eindigde ook de 2.520 jaar durende heerschappij van de 
beestenvolken. De overdracht van het gezag aan de heiligen van de Allerhoogste 
vond plaats op 16 oktober 2014, wat dat jaar de achtste dag van Loofhutten was. 


Verdrukkingscycli voor Jeruzalem 


Wanneer wij rekenen vanaf het moment dat Jeruzalem daadwerkelijk door 
Nebukadnezar in 604 v. Chr. werd ingenomen, richten wij ons niet langer op het 
heersersmandaat, maar op de eigenlijke Verdrukking van Jeruzalem. Jeruzalem 
werd veroverd in 604 v. Chr. 


Seven Times of Tribulation 
(360 x 7 = 2,520 years) 


604 B.C. 756-57 A.D. 2017 A.D. 

1260 (+ 100) years | 1260 years | 
Babylon Donation Jerusalem 
captures of Pepin Destroyed? 
Jerusalem completed 


Jeruzalem gaf zich in 604 voor Christus over aan Babylon, waarmee de zeven tijden 
van verdrukking officieel begonnen. Het middenpunt van 1260 jaar was 757 na 
Christus. In 754 veroverde Pepijn Lombardije (in Italië) en voltooide zijn 
veroveringen in 756, waarbij hij deze landen schonk aan paus Stefanus III als 
"pauselijke staten". In 757 had de paus de controle over zijn nieuwe grondgebied 


veiliggesteld, wat het moment markeerde waarop, zoals Peter Stearns zei, de 
pausen "de erfgenamen van het rijk in Italië" werden. 


Met andere woorden, het pausdom werd officieel de erfgenaam van het West- 
Romeinse Rijk in Italië zelf. 


Twee Beesten van de Kleine Hoorn 


Openbaring 13 spreekt over twee beesten - één uit de zee en één uit de aarde - als 
het verwijst naar Daniëls profetie over de kleine hoorn. De openbaring van Daniël 
richt zich voornamelijk op de eerste cyclus van 1.260 jaar, terwijl de openbaring 
van Johannes zich richt op de tweede cyclus. Er is natuurlijk veel overlapping om 
de twee boeken met elkaar te verbinden en ons inzicht te geven in de volgorde 
van de gebeurtenissen. Om het volledige verhaal te kennen, moeten onze ogen 
heen en weer gaan, heen en weer bij het bestuderen van beide boeken, zodat 
onze “kennis zal toenemen" (Dan. 12:4). 


Openb. 13:1-10 spreekt over het beest dat uit de zee voortkomt. Het is de eerste 
uitbreiding van het Romeinse beest, dat zich centreerde in de “Heilige Stoel", of 
zee/zetel. Het tijdstip van zijn opkomst wordt uitgedrukt in juridische termen: “hij 
zal veranderingen aanbrengen in tijden en wetten.” In onze studie van Daniël 
7:25 zagen we dat dit een verwijzing was naar de handelingen van Justinianus de 
Grote, die eerst de kalender veranderde en daarna de wetten van het rijk zelf. De 
wetten werden gecodificeerd in 529, herzien in 530, en uiteindelijk voltooid aan 
het eind van 534 na Christus. 


Er was een periode van 1.260 jaar vanaf de Wet van Justinianus tot de Franse 
Revolutie in 1789-1794, die al snel de bijna-doodervaring (“fatale wond") in 
Openb. 13:3. Napoleon nam paus Pius VI gevangen in 1798. De paus stierf het 
jaar daarop in de gevangenis. Dit was de “dodelijke wond" die beschreven wordt 
in Openb. 13:3. De fatale wond werd echter geheeld toen Napoleon het 
pausdom in ere herstelde om iemand te hebben die hem tot keizer kon kronen. Zo 
bleef zijn wereldlijke macht over de Pauselijke Staten bestaan tot 1870. 


Johannes spreekt vervolgens over een tweede beest, dat Daniël niet kende. Dit 
beest van de aarde zou een bondgenoot worden van het eerste beest, in die zin dat 


“hij de aarde en degenen die daarop wonen ertoe brengt het eerste beest, waarvan 
de dodelijke wond is genezen, te aanbidden" (Openb. 13:12). Dit tweede beest 
wordt beschreven in financiële termen, en niet alleen in religieuze termen. 


Zo toont de geschiedenis de opkomst van het moderne bankwezen en de alliantie 
tussen de Joodse bankiers en het Vaticaan. Deze vreemde alliantie werd bezegeld 
(en verborgen) op het Congres van Wenen in 1814-1815, dat zelf bij historici 
bekend staat als De Heilige Alliantie. 


Hoofdstuk 23 
De overwinnaars zuiveren 


De twee cycli van 1.260 jaar (2.520 totaal) lopen af van 2014-2017. Het 
middelpunt was 754-757 na Christus, toen de kleine hoorn de macht kreeg over de 
Pauselijke Staten. 


Wanneer wij ons herinneren water over de kleine hoorn is geschreven in Dan. 7:8 
en de engelachtige uitleg daarvan in Dan. 7:21, 24, 25, zien we dat zijn 
belangrijkste werk erin bestond “oorlog te voeren tegen de heiligen en hen te 
overmeesteren". Hij kreeg de macht over de heiligen voor “een tijd, tijden en een 
halve tijd", dat wil zeggen 1.260 jaar. 


Wanneer de engel in Dan. 12:7 dat deze zelfde tijdsperiode eindigt wanneer “zij 
klaar zijn met het verbrijzelen van de macht van het heilige volk", is het duidelijk 
dat de “verbrijzelende” macht van deze kleine hoorn zich uitstrekt van 754-2014 
of van 757-2017. Met andere woorden, hij eindigt wanneer de volledige cyclus van 
2.520 jaar van de verdrukking ten einde komt. 


Er was een driejarige overgang aan het begin van deze cyclus (607-604 v. Chr.), 
een andere in het midden (754-757), en een andere aan het eind. Daarom 
verwacht ik grote veranderingen in de periode 2014-2017. De gebeurtenissen van 
een eeuw geleden (1914-1917) waren voorlopers hiervan: de Federal Reserve Act, 
de Eerste Wereldoorlog en de inname van Jeruzalem door Allenby. 


Daniël wilde de uitkomst van deze gebeurtenissen weten (Dan. 12:8), maar de 
engel zei hem dat hij dat niet mocht weten. Dit waren dingen die voorbehouden 
waren aan Johannes, wiens openbaring voornamelijk gericht was op het vierde 
beest (Rome en de kleine hoorn). 


De zuivering van de heiligen 


Vervolgens gaf de engel een laatste openbaring van de tijdrekening, die niet 
bedoeld was om Daniël enig serieus inzicht te geven. In feite had zelfs Johannes 
niets te zeggen over deze tijdcycli (1.290 en 1.335). De enige manier om ze te 
begrijpen is door de geschiedenis te begrijpen en te ontdekken hoe historische 
gebeurtenissen door deze cycli met elkaar verbonden zijn. Blijkbaar werd het 
overgelaten aan “zij die inzicht hebben" om deze dingen uit te zoeken. Zij die ogen 
hebben om te zien, zijn degenen wier ogen “heen en weer zullen gaan, en de 
kennis zal toenemen" (Dan. 12:4). 


Daniel 12:10 zegt, 

10 Velen zullen gelouterd, gezuiverd en verfijnd worden; maar de 
goddelozen zullen goddeloos handelen, en niemand van de goddelozen 
zal het begrijpen, maar zij die inzicht hebben zullen het begrijpen. 
Degenen die “gezuiverd, gereinigd en verfijnd" zijn, zijn duidelijk de heiligen van 
de Allerhoogste gedurende de tijd dat de kleine hoorn oorlog tegen hen voert. 
Hoewel er sinds het begin martelaren zijn geweest toen Kaïn Abel doodde, sprak 
de engel voornamelijk over de kleine hoorn die de heiligen gedurende 1.260 jaar 
zou “overwinnen”. 


De geschiedenis laat zien hoe de roomse kerk alle andersdenkenden vervolgde in 
een poging de kerk te verenigen onder één geloofsbelijdenis. Dit beleid ontbrak 
duidelijk aan liefde en was vaak verstoken van zelfs de meest elementaire 
elementen van normaal fatsoen. Foltering, het verbranden van "ketters" op de 
brandstapel en gedwongen bekentenissen horen niet bij het karakter van Christus, 
noch vertoont zulk gedrag enige vrucht van de Geest. Het is slechts de uitoefening 
van ruwe macht. 


Toch werden deze dingen voorspeld in het verhaal van koning Saul en zijn 
vervolging van David. Saul was een type van de Kerk in het Pinkstertijdperk, en 
daarom werd Saul gekroond op de dag van de tarweoogst (1 Sam. 12:17), de 
Oudtestamentische term voor Pinksteren. De 40-jarige regering van Saul 
profeteerde van een 40-jarige regering van de Kerk vanaf de dag dat het 
Pinksterfeest in Handelingen 2:1 werd vervuld tot het Pinksterfeest van 1993. 


In deze periode manifesteerde de kleine hoorn zich als een uitbreiding van het 
Romeinse Rijk. De Kerk nam dus veel kenmerken aan van het heidense (vleselijke) 
Rome in haar streven naar macht. Elk jaar in het leven van Saul 


vertegenwoordigde een Jubeljaar (49 jaar) in de geschiedenis. In feite is dit de 
sleutel tot het begrijpen van de kerkgeschiedenis. 


Saul werd gediskwalificeerd na de oorlog tegen Amalek (1 Samuël 15), die 
plaatsvond in zijn achttiende jaar. Wij weten dit omdat dit 414 jaar was nadat 
Amalek door God was vervloekt omdat hij Israël had aangevallen kort nadat zij 
Egypte hadden verlaten (Exodus 17:16). Amalek werd in de vervloekte tijd gezet, 
en kreeg daarna een genadeperiode (tijd om zich te bekeren) voor de volgende 
414 jaar. Toen Amalek (d.w.z. zijn koning) zich niet bekeerde, werd Saul geroepen 
om het oordeel over Amalek uit te voeren. Maar omdat ook hij een opstandig hart 
had, verwierp God hem en zijn dynastie (1 Sam. 15:23) om eeuwig te regeren, en 
verving hem door David. 


Het achttiende jaar van Saul komt overeen met de achttiende jubelcyclus van de 
kerkgeschiedenis. Vanaf 33 na Christus brengen zeventien jubilarissen ons tot 866 
na Christus, en de achttiende jubelcyclus liep van 866-915 na Christus. In deze 
periode bereikte het pausdom zijn dieptepunt van moraal en fatsoen. Kerkhistorici 
verwijzen naar deze periode als "de gouden eeuw van de pornocratie", een term 
die werd bedacht door Liudprand, bisschop van Cremona, die leefde van 920-972. 
De term werd later gebruikt door de katholieke kardinaal Baronius in de zestiende 
eeuw. 


Er is veel geschiedenis die genoemd zou kunnen worden, maar voor ons doel is het 
genoeg om het verband aan te tonen tussen Sauls diskwalificatie en de 
diskwalificatie van de Roomse Kerk. De immoraliteit en het geweld dat in de 
Roomse Kerk heerste tijdens haar achttiende Jubeljaar loopt parallel met Sauls 
opstand die hem diskwalificeerde in 1 Sam.15:23. 


In 1184 begonnen de middeleeuwse inquisities, waarbij andersdenkenden en 
"ketters" werden gemarteld. Tot die tijd was het normaal om zulke mensen de 
doodstraf op te leggen. In 1229 werd dit officieel pauselijk beleid, geleid door een 
grootinquisiteur, en in 1252 werd marteling officieel toegestaan door paus 
Innocentius IV in zijn pauselijke bul, Ad Extirpanda. 


De Spaanse inquisitie kwam later als reactie op de protestantse reformatie. Deze 
duurde tot 1815 na de oprichting van de Heilige Alliantie, maar overleefde in de 
Romeinse Curie tot 1904. Toen kreeg het een nieuwe naam, “Hoogste Heilige 
Congregatie van het Heilig Officie". In 1965 evolueerde zij tot de Congregatie voor 
de Geloofsleer. Bij mijn weten is het beleid weliswaar veranderd in een 


vriendelijker vorm van inquisitie, maar de Roomse Kerk heeft nooit officieel 
berouw getoond over haar zonde om andersdenkenden te martelen in de naam 
van Jezus. 


In die eeuwen werden miljoenen mensen gemarteld en gedood. Waarschijnlijk 
was slechts een klein percentage van hen overwinnaars, of “heiligen van de 
Allerhoogste", maar er waren zeker veel heiligen (in de ogen van God) die in die 
tijd het martelaarschap ondergingen. 


Het belangrijkste punt om te zien is dat toen de engel voorspelde dat “velen zullen 
worden gereinigd, gezuiverd en gezuiverd", hij rechtstreeks sprak over de oorlog 
van de kleine hoorn tegen de heiligen. De Roomse Kerk vervulde dit, toen zij 
oorlog voerde tegen de heiligen. Het ging niet om ketters die oorlog voerden 
tegen de Roomse Kerk. Het goddelijke doel van dit deel van de beproeving was om 
de heiligen te zuiveren. Dit alles was voorspeld in het eerdere patroon waarin 
koning Saul David vervolgde. 


Het tijdelijke gezag van de kerk 


Tot op de dag van vandaag beweert de roomse kerk ten onrechte dat haar macht 
nooit zal eindigen, op grond van haar claim “de ware kerk" te zijn. Maar de Schrift 
laat ons zien dat de heerschappij van koning Saul, hoe legitiem ook, uiteindelijk 
zou eindigen vanwege zijn rebellie, die is als de zonde van hekserij (1 Sam. 15:23 
KJV). 


Net als koning Saul werd de Roomse Kerk tijdens haar achttiende Jubeljaar 
gediskwalificeerd. Saul was van de stam van Benjamin - niet van Juda - en toen hij 
tot koning werd gekroond, was het dus onvermijdelijk dat zijn nakomelingen niet 
eeuwig op de troon zouden zitten. 


Zo zien we ook dat Jezus’ discipelen, die voornamelijk uit Galilea (d.w.z. Benjamin) 
kwamen, het eerste jaar van koning Saul 

vertegenwoordigden. Saul deed het goed in zijn eerste jaar, en begon toen te 
rebelleren in zijn tweede jaar (1 Sam. 13:1 KJV). Dit komt overeen met de vroege 
Kerk, die het goed deed tijdens het leven van de apostelen, maar daarna begon af 
te wijken van de gezindheid van Christus. 


Saul, van de stam Benjamin, was een overgangskoning totdat David, van de stam 
Juda, oud genoeg was om de troon te bestijgen. Zo werd ook de Kerk onder 


Pinksteren geroepen om geestelijke macht uit te oefenen als overgang naar de 
Kerk onder Loofhutten. 


God gebruikte Saul om David te trainen en zijn hart te zuiveren. Evenzo gebruikte 
God de Roomse Kerk om de overwinnaars te trainen en hun harten te zuiveren. 
Wat het geestelijk gezag betreft, stierf "Saul" in 1993 na een regering van 40 
jubilarissen. “David” ontving toen zijn eerste aanwas van gezag en regeerde als het 
ware over één stam gedurende 7% jaar. 


Van 30 mei 1993 (toen “Saul” stierf) tot 30 november 2000 hadden de 
overwinnaars voldoende geestelijke autoriteit om te doen waartoe zij geroepen 
waren. Daarna ontvingen zij hun volledige toewijzing van geestelijk gezag tot 16 
oktober 2014, toen zij gezag kregen over de hele aarde. De tijd die aan de 
beestenrijken was gegeven, begon ten einde te lopen, en de overdracht van gezag 
heeft plaatsgevonden in de voorhoven van de hemel. 


Ik denk dat het drie jaar zal duren om deze overgang van autoriteit te realiseren. 


Hoofdstuk 24 
De cyclus van verwoesting 


Daniel 12:11, 12 zegt, 

11 En vanaf het moment dat het gewone offer wordt afgeschaft en de 
gruwel der verwoesting wordt opgericht, zullen er 1.290 dagen zijn. 2 
Hoe gezegend is hij die blijft wachten en de 1.335 dagen bereikt. 

De tijdcycli in deze verzen zijn voor de meeste mensen een mysterie. Zoals ik al 
eerder zei, heeft Johannes niets te zeggen over deze twee cycli en concentreert hij 
zich alleen op de 1260 dagen (Openb. 12:6). Dit is het equivalent van “een tijd en 
tijden en een halve tijd" in Openb. 12:14. Johannes drukt het uit als 42 maanden 
in Openb. 13:5wanneer hij het verband met de beproeving wil suggereren. 


Maar 1.290 en 1.335 zijn mysterieuze getallen, niet alleen omdat Johannes niets 
zegt, maar ook omdat de engel Daniel zo weinig vertelde. Het enige wat we echt 
weten uit de Schrift is dat 1290 in verband wordt gebracht met de tempel en de 
gruwel der verwoesting. Het getal 1335 is nog mysterieuzer. 


Zonne- en maanjaren 


Een zonnejaar is 365,24219 dagen. Een maanjaar van 12 volle manen is slechts 
354,36708 dagen. Het verschil is iets minder dan 11 dagen, om precies te zijn 
10,87511 dagen. Onze westerse kalender is gebaseerd op een zonnejaar, maar de 
islamitische kalender is een maanjaar. Een jaar op de Islamitische kalender is dus 
slechts 354 dagen lang, terwijl onze westerse kalender 365 dagen telt. 


Daarom loopt de islamitische heilige maand Ramadan elk jaar 10,87511 dagen 
terug. Dat komt omdat het islamitische jaar ongeveer 11 dagen korter is dan ons 
zonnejaar. Dus in 2012 begon de Ramadan op 20 juli, in 2013 op 9 juli, in 2014 op 
29 juni en in 2015 op 18 juni. In 2024 begint de Ramadan op 24 april. Omdat zij 
nooit een 13e maand toevoegen, blijven hun maanden niet seizoensgebonden. 


De Hebreeuwse kalender 


De Hebreeuwse kalender is een combinatie van zonnekalender en maankalender. 
De maanden zijn lunair, maar omdat hij verankerd is door het rijpen van gerst 
(voor Pesach), is het noodzakelijk om elke 2-3 jaar een 13th maand in te lassen om 
de terugval van 11 dagen per jaar te ondervangen. Als dit niet zou gebeuren, zou 
de eerste maand van de Hebreeuwse kalender blijven terugvallen zoals de 
Islamitische kalender doet, en zou het feest van Pesach weldra in de winter 
gehouden moeten worden. Als dit zou gebeuren, zouden zij geen schoof van rijpe 
gerst hebben om te zwaaien op de zondag na Pesach. 


Vandaar dat aan het eind van de Hebreeuwse twaalfde maand een tussenmaand 
wordt toegevoegd als de gerst nog onrijp was. De rabbijnen werden elk jaar aan 
het eind van de twaalfde maand naar Jericho gestuurd om rijpe gerst te vinden. 
Vonden zij die, dan werd de volgende maand uitgeroepen tot de eerste maand 
van het nieuwe jaar. Was de gerst onrijp, dan werd de volgende maand 
uitgeroepen tot de dertiende maand van het vorige jaar. 


Daarom worden Pesach en "Pasen" niet op vaste dagen van het jaar gevierd. Deze 
feesten lopen elk jaar ongeveer 11 dagen terug, totdat het terugvalt in de maand 
maart, wanneer de gerst nog niet helemaal rijp is. Het Pascha schuift dan 19 dagen 
naar voren (een maand min de 11 dagen achteruitgang), zodat het eind april 
gevierd kan worden, wanneer de gerst “in het oor" of “geoorloofd” (rijp) is. Zie 
Exodus 9:31 en Marcus 4:28 (KJV) voor voorbeelden van deze terminologie. 


Daniels tijdcycli en de kalender 


Deze maan-zonnecombinatie in de Hebreeuwse kalender wordt weerspiegeld in 
de relatie tussen de drie getallen: 1260, 1290 en 1335. 


Een profetisch jaar is 360 dagen, de gemiddelde afstand tussen een maan-en een 
zonnejaar. Met andere woorden, het ligt ongeveer halverwege tussen 354 en 
365. De profetie op lange termijn gebruikt dezelfde getallen, maar past het 
principe toe van "een dag voor elk jaar" (Ezechiël 4:6; Num. 14:34). 


1260 is het eerste getal dat de norm stelt voor een periode van 3% jaar, of 42 
maanden, waarin een modelmaand (of profetische maand) 30 dagen is. 


1290 is ook een periode van 3% jaar, maar er is een extra maand aan toegevoegd, 
in overeenstemming met de Hebreeuwse kalender, die in een periode van 3% jaar 
altijd een tussenmaand toevoegt. 


2.520 maanjaren is 2445 zonnejaren. (2520 x .9702249 = 2444,9667, ofwel 2445) 
Er is dus een verschil van 75 jaar tussen 2520 maanjaren en 2520 zonnejaren. Dit 
is het verschil van 75 jaar tussen 1260 en 1335, waaruit hun verband met de 
volledige cyclus van 2520 jaar blijkt. 


De cyclus van de zonnewende (1290 jaar) 


Daniel 12:11 zegt, 

11 En vanaf het moment dat het gewone offer wordt afgeschaft en de 
gruwel der verwoesting wordt opgericht, zullen er 1.290 dagen zijn. 

Dit vers heeft minstens twee toepassingen. De eerste is toen het “gewone offer" 
werd afgeschaft kort nadat de tempel in Jeruzalem was verwoest door 
Nebukadnezar, koning van Babylon, in 586 v. Chr. De tweede is toen het “gewone 
offer" werd afgeschaft door Antiochus Epifanes in 168 v. Chr. 


Er zijn aanwijzingen dat zelfs na de verwoesting van de tempel in 586 v. Chr. 
sommigen nog enkele jaren doorgingen met het brengen van offers aan de 
tempel. Dit blijkt uit Jer. 41:4, 5, 

4 Nu gebeurde het op de volgende dag na de moord op Gedalia, toen 
niemand ervan wist,” dat tachtig mannen uit Sichem, uit Shiloh en uit 
Samaria kwamen met hun baarden afgeschoren en hun kleren gescheurd 
en hun lichamen vergast, met graanoffers en wierook in hun handen om 
naar het huis van de Heer te brengen. 


Wanneer wij echter de tijdcyclus van 1290 jaar bestuderen, is het duidelijk dat 
deze begon in 586 v. Chr. toen de tempel werd verwoest. In feite zijn er twee 
manieren waarop deze cyclus in de geschiedenis werd vervuld, de ene door 
zonnerekening en de andere door maanrekening. 


Volgens de zonnerekening is het beginpunt de val van Jeruzalem in 604603 v. Chr., 
eindigend met de bouw van de Rotskoepel in Jeruzalem in 688-691 n. Chr. 


Double Solar Cycle 


(1290 x 2) 
604-3 B.C. 689 A.D. 1978 A.D. 
1290 years 1290 years 
Jerusalem Dome of Egypt- 
Falls the Rock built Israel 
Peace 
Treaty 


De geschiedenis vertelt ons: 


De Rotskoepel werd gebouwd door de Umayyad kalief abd al-Malik van 688691 na 
Christus. 


http://www.sacred-destinations.com/israel/jerusalem-dome-of-therock 


Deze eerste cyclus van 1290 zonnejaren eindigde met de bouw van de 

Rotskoepel op de tempelberg in 688 na Christus. De tweede cyclus van 

1290 jaar eindigde in 1978-79 met het Camp David Akkoord tussen de 

Israëlische premier Menachem Begin en de Egyptische president Anwar Sadat. Het 
kader werd overeengekomen in 1978, en het akkoord zelf werd formeel 
ondertekend in 1979. 


Het lijkt erop dat de eerste cyclus van 1290 jaar eindigde met de gruwel der 
verwoesting in 688, terwijl de tweede, die eindigde in 1978, positief eindigde met 
een vredesverdrag. Maar omdat Jeremia 19:10, 11 de uiteindelijke vernietiging 
van Jeruzalem profeteerde, is het zeker dat uiteindelijk geen enkel vredesakkoord 
dit kan voorkomen. 


De Maan Desolation Cyclus (1251 Jaar) 


De tweede cyclus begon 17-18 jaar later met de verwoesting van Jeruzalem en de 
tempel in 586 voor Christus. Het feit dat mensen nog enkele jaren offers bleven 
brengen in de verwoeste tempel betekent niet dat God die offers erkende. 


De maantijdcyclus is gebaseerd op de maankalender, en ook die wordt 
verdubbeld. (1290 maanjaren is 1251 zonnejaren.) 


Double 1290 Lunar Cycle 
(1251 x 2) 
586 B.C. 666 A.D. 1917 AD. 
| 1251 years | 1251 years | 
Jerusalem Midpoint Jerusalem 
Destroyed captured by 
Allenby 


Om 1290 maanjaren te berekenen moet men 1290 vermenigvuldigen met 
.9702249. Dat komt uit op 1251 zonnejaren. Ik vind niets historisch significants in 
het middenjaar 666 na Christus. Dat jaar moet zeker zijn opgemerkt door de 
toenmalige bijbelgeleerden. Zij brachten het ongetwijfeld in verband met Openb. 
13:18 met betrekking tot "het getal van het beest". 


Seven Times (Solar) 
(360 x 7 = 2,520 years) 


604 B.C. 1917 A.D. 
1260 years 1260 years 

Jerusalem Jerusalem 

captured by captured by 

Nebuchadnezzar Allenby 


De tweede cyclus is belangrijker, omdat 1917 het jaar was waarin de Britse 
generaal Allenby Jeruzalem innam van de Ottomaanse Turken tegen het einde van 
de Eerste Wereldoorlog. Deze datum was ook 2.520 jaar verwijderd van 604 v.C., 
het jaar dat Nebukadnezar Jeruzalem innam. 


Het verschil tussen twee cycli van 1290 maanjaren (dus 1251 x 2) en "zeven maal" 
(7 x 360 = 2.520 jaar) is slechts 18 jaar. De eerste is in totaal 2.502 jaar en de 
tweede in totaal 2.520 jaar. De twee cycli hebben hetzelfde eindpunt, maar de 
beginpunten verschillen 18 jaar (604 en 586 v. Chr.). 


De tweede 1290-jarige toepassing (Grieks) 


Zoals ik al eerder zei, zijn er ten minste twee toepassingen van de 1290jarige 
cyclus. De eerste dateert van de stopzetting van de offers ten tijde van de 
verwoesting van Jeruzalem, terwijl de tweede dateert van 

Antiochus Epifanes, die de regelmatige offers stopzette in 168 v. Chr. 


Deze tweede cyclus werd vervuld, niet in maanjaren maar in zonnejaren, omdat 
het Tempeliers betrof tijdens de Eerste Kruistocht, die de zonnekalender 
gebruikten. Vanaf 168 v. Chr. brengt het optellen van 1290 jaar ons tot het jaar 
1123 n. Chr. De Eerste Kruistocht begon in 1098, en onder leiding van de 
commandant, Godefroi of Boudewijn, namen zij een jaar later in 1099 Jeruzalem 
in. 


Toen de Rotskoepel in 1099 door de kruisvaarders werd ingenomen, werd hij 
veranderd in een christelijk heiligdom met de naam Templum Domini. Dit zou 
door de Islamieten gezien zijn als een ontheiliging, of gruwel van hun eigen heilige 
plaats. Misschien kunnen we zeggen dat het vanuit hun perspectief een 
omgekeerde gruwel der verwoesting was. 


Godefroi stierf in 1100 en werd vervangen door zijn jongere broer, 

Boudewijn van Boulogne, die als koning van Jeruzalem regeerde tot 

1118. In deze periode werden de Tempeliers opgericht door Hugues de 

Payens. Orthodoxe verslagen dateren de oprichting van deze orde in 1118, maar in 
werkelijkheid werd zij enkele jaren eerder opgericht. Er waren negen 
oorspronkelijke leden. Volgens Laurence Gardner's Lost Secrets of the Sacred Ark 
p. 220, 


Toen Boudewijn zijn intrek nam in de koepelvormige citadel op de Rots van David 
(destijds een christelijk heiligdom met de naam Templum Dodmini), werd de 
moskee geheel aan de ridders overgelaten. Hun ambitie was de plaats op te 
graven en de schat terug te vinden die Jeremia en Hilkia's tempelwacht meer dan 
1700 jaar eerder hadden opgeborgen. Diep onder de moskee bevond zich het 
oorspronkelijke gewelfcomplex, waarvan St. Bernard wist dat het de rijkdom van 
het oudtestamentische Jeruzalem bevatte, waaronder de Ark van het Verbond. 


De Tempeliers werden gepatroneerd en beschermd door de cisterciënzer abt St. 
Bernard de Clairvaux, die in 1115 zijn cisterciënzer klooster had gebouwd. Hoewel 
de Tempeliers een reputatie van armoede hadden, hadden ze geen gebrek aan 
fondsen. Gardner schrijft in zijn boek, Bloodline of the Holy Grail, pp. 257, 258, 


Diep onder de tempel van Jeruzalem bevond zich de grote stal van koning Salomo, 
die sinds de Bijbelse tijd verzegeld en onaangeroerd was gebleven. De enorme 
ondergrondse schuilplaats werd door een kruisvaarder beschreven als “een stal 
met zo'n geweldige capaciteit en omvang dat er meer dan 2000 paarden in 
konden.” Het vinden en openen van deze grote opslagruimte was de 


oorspronkelijke geheime missie van de Tempeliers, want St. Bernard wist dat het 
de Ark van het Verbond bevatte, die op zijn beurt de grootste van alle schatten 
bevatte: de Tafelen van het Getuigenis. 


Het blijkt dat de schat rond het jaar 1123 werd ontdekt, en dat hij in 1127 naar 
Zuid-Frankrijk was vervoerd. Op pagina 260 schrijft hij, 


In 1127 was de zoektocht van de Tempeliers voorbij. Ze hadden niet alleen de Ark 
en zijn inhoud teruggevonden, maar ook een ongekende rijkdom aan ongemunt 
goud en verborgen schatten, die allemaal veilig onder de grond waren opgeborgen 
lang voor de Romeinse afbraak en plundering van 70 na 

Christus. Pas zeer recentelijk, in 1956, kwam het bevestigende bewijs van de 
Jeruzalemse schat aan het licht aan de Universiteit van Manchester. De ontcijfering 
van de Kooperrol van Qumran werd dat jaar voltooid. Hieruit bleek dat een 
“onbestemde schat”, samen met een enorme voorraad ongemunt goud en 
kostbaarheden, begraven lag onder de Tempel. 


In 1139 verleende paus Innocentius de Tempeliers onafhankelijkheid van enig 
ander gezag dan hemzelf. De Tempeliersorde werd onvoorstelbaar rijk, en... 


binnen een decennium na hun terugkeer waren de Tempeliers waarschijnlijk de 
meest invloedrijke organisatie die de wereld ooit gekend heeft... Omdat ze zo goed 
gefinancierd waren, richtten de Tempeliers het eerste internationale banknetwerk 
op, en werden financiers voor de Levant en voor praktisch elke troon in Europa. 


(Bloedlijn van de Heilige Graal, p. 262) 


Het is moeilijk te zeggen of de Tempeliers werkelijk de verloren Ark hebben 
gevonden, of dat dit verhaal is verzonnen om hun aanspraak als Merovingen op 
het Dominion Mandaat te ondersteunen. 


(Ik ben het zeker niet eens met hun interpretatie van het Nieuwe 

Testament, dat beweert dat Jezus niet werkelijk aan het kruis stierf, maar leefde 
om drie kinderen te baren bij Maria Magdalena, die de voorouders zijn van de 
Merovingen. Gardner is een publicist en woordvoerder van de Merovingische 
koninklijke families van Europa, die aanspraak maken op afstamming van Jezus 
zelf. Ik geloof dat zij deze theorie vele eeuwen geleden hebben uitgevonden om 
hun aanspraak op het goddelijke recht om te heersen te ondersteunen. Het was 
eigenlijk bedoeld als antwoord op de pauselijke claim als houders van de “sleutel 
van Petrus”). 


Het geheim van het vervoer van de rijkdom van onder de tempelplaats zou 

kunnen zijn dat ze de ark helemaal niet hebben. Het is echter duidelijk dat zij een 
grote rijkdom ontdekten. Met deze rijkdom konden ze talloze kathedralen 
bouwen: Notre Dame in 1163, Chartres in 1194, Reims in 1211, en Amiens in 1221. 


Zij wijdden al hun kathedralen aan “Onze Lieve Vrouw", Maria Magdalena (niet 
aan Maria, de moeder van Jezus), omdat zij geloofden dat Maria Magdalena de 
vrouw van Jezus was en de moeder van de Merovingische koningen die 
beweerden te regeren door goddelijke rechten als bloedlijn afstammelingen van 
Jezus. (Vandaar de titel van zijn boek.) Voor publieke consumptie mochten de 
mensen echter denken dat deze kathedralen gewijd waren aan de andere Maria - 
de moeder van Jezus. 


De Tempeliers werden uiteindelijk in 1309 onderdrukt toen zowel pausen als 
koningen bang werden voor hun macht en jaloers werden op hun rijkdom. De 
orde ging toen ondergronds. De ridders sloten zich aan bij andere orden, maar 
onderhielden in het geheim contact met elkaar. Zij doken twee eeuwen later weer 
op als de Jezuïetenorde en later als Vrijmetselaars, die beide tegenwoordig sterk 
betrokken zijn bij de heerschappij van het Mysterie Babylon. 


Als we deze geschiedenis begrijpen, zien we dat de ontdekking van de Ark en de 
verborgen schatten onder het Tempelterrein in Jeruzalem een belangrijke 
wereldveranderende historische gebeurtenis was, die ons tot op de dag van 
vandaag beïnvloedt. Ik heb geen precieze datum voor de ontdekkingen gevonden, 
maar als het in 1127 voltooid was, zoals 

Gardner zegt, dan is het waarschijnlijk dat deze belangrijke Tempelgebeurtenis in 
1123 kan hebben plaatsgevonden, dat wil zeggen 1290 jaar nadat Antiochus in 168 
v. Chr. de Tempel ontheiligde. 


Hoofdstuk 25 De 
cyclus van zegen 


De engelenopenbaring eindigt in Daniël 12:12, 

12 Hoe gezegend is hij die blijft wachten en de 1.335 dagen bereikt. 

Er wordt geen verklaring gegeven voor deze tijdcyclus. Ons wordt niet verteld of 
hij op zichzelf staat of dat hij 45 dagen volgt op een cyclus van 1290 jaar. Alles wat 
we kunnen doen is observeren hoe het in de geschiedenis in vervulling is gegaan, 
want als we te maken hebben met profetie, is de geschiedenis de vervulling en 
verklaring ervan. 


Deze cyclus lijkt profetisch van betekenis te zijn wanneer hij wordt gezien als een 
maancyclus. Vanaf de overdracht van het 

heersersmandaat aan Nebukadnezar in 607 v. Chr. tot de bouw van de Rotskoepel 
in 688 n. Chr. bedraagt 1295 jaar, ofwel 1335 maanjaren. 


Als we dit uitbreiden met een tweede cyclus, komt het op het jaar 1983. 


607 B.C. 688-659 1983 
1335 lunar years 1335 lunar years 

Dominion Dome of 70 yra from 

Mandate given the Rock Fed Reserve 

To Nebuchadnezzar Act (1913) 


Eind 1983 was het 70t jaar geleden dat de Federal Reserve Act werd aangenomen 
op 23 dec. 1913, terwijl de meeste congresleden thuis waren voor de feestdagen. 
In het begin van de jaren '80, voordat ik de Hezekiah Factor begreep, geloofde ik 
dat we het einde van onze gevangenschap van het Mysterie Babylon zouden 
moeten zien tegen het einde van 1983. Dit gebeurde natuurlijk niet. 


Tien jaar later begreep ik dat 1993 het 40tt Jubeljaar van de Kerk onder Pinksteren 
was (33 na Christus plus 40 x 49 jaar = 1993) Een jaar later werd mij de Hezekia- 
factor geopenbaard (oktober 1994), en ik begon te begrijpen hoe God de klok tien 
jaar kan terugdraaien om een late gebeurtenis op het juiste moment te laten 
plaatsvinden. Vandaar dat 1993 op de kalender in werkelijkheid 1983 is door Gods 
wettige manipulatie van de tijd. 


Toch zag 1993 niet het einde van onze economische slavernij onder het Federal 
Reserve banksysteem. In plaats daarvan stierf koning Saul, en werd David (de 
overwinnaars) gemachtigd om Babylon in geestelijke oorlogsvoering te betrekken. 


De Jubelgebedscampagne was dus bedoeld om dit na 13 jaar oorlogsvoering 
(1993-2006) te bereiken. 


Tegen het einde van deze gebedscampagne begrepen we dat we de val van 
Babylon (het banksysteem) binnen een jaar, of tegen het einde van 2007, zouden 
beginnen te zien. Dit zagen we inderdaad, en in september 2008 implodeerde het 
systeem met de ineenstorting van Lehman Brothers, AIG, Fannie Mae, Freddie 
Mac, en andere financiële instellingen. Overheidsgeld moest de grote banken 
redden, en sindsdien is het economische systeem kapot. 1983 was dus inderdaad 
een "gezegende" tijd als we het verbinden met 1993 en met de huidige tijd. 


Het Islamitische jaar 1335 is 1917 na Christus. 


Ik heb een munt (replica) uit het Ottomaanse Rijk die aan beide zijden is 
gedateerd, zoals bij veel munten uit het Midden-Oosten het geval is. 

Aan de ene kant is de munt gedateerd volgens de westerse kalender: 

1917. Op de keerzijde is hij gedateerd volgens de Islamitische kalender: 1335. Een 
andere vriend liet me een Egyptische munt zien die dubbel gedateerd was: 1335 
en 1917. 


Met andere woorden, in 1917, toen generaal Allenby Jeruzalem innam van het 
Ottomaanse Rijk, was het het jaar 1335 op de islamitische maankalender. Hun 
maankalender begon met de "Hegira", of Mohammeds vlucht uit Mekka, in 622 na 
Christus. De ruimte van 1335 maanjaren is slechts 1295 zonnejaren. (622 + 1295 = 
1917) 


Lunar Year Cycles 


622 AD. il 


1260 lunar years 


Hegira Ottoman decline 
622 AD. 1874 
1290 lunar years | 
Hegira Ottoman 
Constitution 
Movement 
622 A.D. 1917 


Hegira Jeruzalem taken 


Het jaar 1917 is dus de meest voor de hand liggende cyclus van 1335, gezien als 
een onafhankelijke cyclus die niet verbonden is met een voorafgaande periode 
van 1290 jaar. Deze cyclus lijkt niet in het verlengde te liggen van de cycli van 1260 
of 1290, hoewel we in het algemeen zouden kunnen stellen dat zij een 
achteruitgang van het Osmaanse Rijk markeerden, zoals blijkt uit de grafiek op 
pagina 121. In feite stond het halverwege de vorige eeuw bekend als “de zieke 
man van Europa", een term die de Russische tsaar in 1853 gebruikte. 


Het Ottomaanse Rijk was een factor in de bijbelse profetie, vooral beschreven in 
Openbaring 9, waar ons de tijd van zijn opkomst (of overheersing) wordt gegeven 
als “het uur en de dag en de maand en het jaar" (Openbaring 9:15). In de 
profetie is dit 391 jaar. (1 dag = 1 jaar; 1 maand = 30 jaar; 1 jaar = 360 jaar) Vanaf 
1453, toen de Ottomanen Constantinopel (nu Istanbul) veroverden, was 391 jaar 
later het jaar 1844, toen het Ottomaanse Rijk in verval begon te raken. 


Naarmate dit verval toenam, ontstond een beweging die het einde van de 
absolute heerschappij van de sultan en de instelling van een constitutionele 
monarchie eiste. Uiteindelijk werd in 1876 een grondwet opgesteld, die wellicht 
het gevolg was van belangrijke politieke inspanningen in 1874 (d.w.z. 1290 jaar na 
de Hegira). Het is dichtbij genoeg om significant te zijn. 


Ten slotte, zoals ik al liet zien, werd Jeruzalem in 1917 van het 

Ottomaanse Rijk afgenomen, en na de Eerste Wereldoorlog werd het Ottomaanse 
Rijk opgebroken. In 1923 werd de Republiek Turkije opgericht, met een veel 
kleiner grondgebied. 


Maancycli uit 754 na Christus. 


We hebben al laten zien dat het 1260 jaar duurde van de Schenking van Pepijn 
(754) tot de volledige overdracht van het gezag (2014). Het is mogelijk dat de 
cyclus van 1290 jaar in 2044 van betekenis zal blijken te zijn, evenals de cyclus van 
1335 jaar in 2089. Op dit moment kunnen we ons niet met die data bezighouden, 
want dat is de taak van latere generaties, als de geschiedenis tot die tijd 
voortduurt. 


We moeten echter de maanpunten uit 754 na Christus noemen, omdat twee 
daarvan betrekking hebben op onze eigen tijd. 


754 A.D. + 1260 maanjaren = 1976 


754 A.D. + 1290 maanjaren = 2005/6 
754 A.D. + 1335 maanjaren = 2049 


Ik weet niet zeker of het belang van 1976 terug te vinden is in openbare 
gebeurtenissen. Waarschijnlijk was het belangrijk voor bepaalde beslissingen of 
gebeurtenissen achter de schermen, die nog openbaar gemaakt moeten worden. 
Het probleem met de tijd waarin wij leven is dat het Mysterie Babylon te veel 
geheimen heeft. 


Het jaar 2006 is echter duidelijk een belangrijk jaar. Op 15 maart 2006 bereikten 
we de 2.520tk verjaardag van de voltooiing van de Tweede 

Tempel in 515 v. Chr. Later dat jaar voltooiden we de 

Jubileumgebedscampagne op 7 oktober 2006 met de verklaring “Het is volbracht", 
uitgesproken in Babylon, New York. 


Wat het jaar 2049 betreft, als dit een "gezegende" datum moet zijn na 1335 
maanjaren, zullen anderen er op dat moment kennis van moeten nemen. 


Conclusie 


Er zijn vele tijdcycli die samenvloeien in een complex tapijt van profetische 
geschiedenis. Het is niet altijd gemakkelijk om de verbanden tussen al deze cycli te 
begrijpen, want men moet enig begrip hebben van geschiedenis, het verschil 
tussen maan- en zonnejaren, en de betekenis van getallen. Niet velen zijn 
toegerust voor zulke studies. 


Om het probleem nog groter te maken, gaf de engel weinig uitleg aan Daniël. 
Daarom moet men, om het laatste hoofdstuk van Daniël te begrijpen, het boek 
Openbaring bestuderen, waarin ons meer details worden gegeven over de laatste 
helft van de 2.520 jaar van de verdrukking. 


In die zin is Daniël een onvolledig boek, of tenminste een onvolledige openbaring. 
De hoofdstroom van historische openbaring eindigt met de omverwerping van 
Antiochus Epifanes en het einde van het Griekse dierenrijk, waarvan de 
heerschappij met een eeuw werd bekort. 


Daniël 9 onthulde ook de periode van 70 weken die leidt tot het grote hoogtepunt 
van de geschiedenis - de kruisiging en opstanding van Jezus Christus. Het lijdt geen 
twijfel dat deze gebeurtenis het belangrijkste hoogtepunt was van Daniëls 


openbaring. Elke openbaring na de bediening van Christus was verborgen achter 
sluiers, als om te wachten op een toekomstige generatie waarvan de profeten met 
grotere helderheid konden zien. 


Misschien was de goddelijke reden om de twee komsten van Christus verborgen te 
houden tot de tijd van de apostelen. Als de engel duidelijk de gebeurtenissen na 
de eerste komst van Christus had geopenbaard, zou het gemakkelijk duidelijk zijn 
geweest dat het Koninkrijk niet bij Zijn eerste verschijning zou worden gevestigd. 
Dan zouden zij hebben kunnen vermoeden dat er twee komsten van Christus 
nodig waren, en daaruit zouden zij misschien de wetten van de twee vogels 
(Leviticus 14) en de twee bokken (Leviticus 16) hebben begrepen, die de twee 
werken van Christus uitbeelden. 


In plaats daarvan leek het de Vader goed om zelfs in het midden van de 
openbaring veel dingen te verbergen, zodat zijn doelen op aarde zouden worden 
vervuld. Zo'n voortschrijdende openbaring maakte het noodzakelijk dat Johannes 
zijn boek Openbaring schreef. Zelfs toen, omdat hij in gebarentaal schreef, “zond 
en ondertekende Hij het door Zijn engel" (Openb. 1:1 KJV). In de eerste eeuw 
kon bijna niemand weten hoe die profetieën in de geschiedenis in vervulling 
zouden gaan. Alleen het verloop van de historische gebeurtenissen zou de 
interpretatie van het boek Openbaring onthullen en de mensen in staat stellen de 
laatste helft van de 2.520 jaar van de verdrukking te begrijpen. 


Wij leven gelukkig aan het einde van deze verdrukking, waar wij het volledige 
beeld kunnen zien van wat door Daniël en Johannes is geopenbaard. Toch vereist 
het veel kennis van de geschiedenis om de verschillende "beesten" en de 
symbolische taal te kunnen interpreteren. 


Het is zeer belangrijk te begrijpen dat Daniël 11 (en tot op zekere hoogte Daniël 
12) een historische vervulling had. De profeet gaf ons een gedetailleerde 
geschiedenis van het Griekse Rijk in relatie tot Judea. Dit was bedoeld om ons 
denken te richten op de historische interpretatie van het boek Openbaring, dat de 
tweede helft van de totale openbaring is. Er is geen "gat" van 2000 jaar in de 
profetie tussen de twee verschijningen van Christus. De twee boeken vloeien 
naadloos in elkaar over als Profetie | en Profetie Il. 


Wij bevinden ons nu aan het einde van een zeer lange beproevingscyclus, die 
teweeggebracht werd door de weigering van Juda om de wet van God te houden, 
zoals zij gezworen hadden op de berg Horeb. Het heersersmandaat werd van Juda 


afgenomen en aan de verschillende beestachtige naties gegeven gedurende deze 
lange verdrukkingscyclus. Dit loopt nu af tussen 2014 en 2017, en het goddelijke 
mandaat is overgegaan op de heiligen van de Allerhoogste, zoals Daniël 
profeteerde. 


Wij zijn nu geroepen om ons voor te bereiden op een nieuwe dag waarin het 
Koninkrijk van God tevoorschijn zal komen als een grote "steen" die weldra de 
hele aarde zal vullen. 


Bijlage 


De Koningen van het Noorden en Zuiden 


“The Kings of the North” “The Kings of the South” 

The Seleucid Dynasty of Syria The Ptolemy Dynasty of Egypt 

Seleucus I (Nicator) Ptolemy I (Soter) 

“The Conqueror” “The Deliverer” 

312-230 BC 323-285 BC 

Antiochus I (Soter) Ptolemy II (Phi 

“The Deliverer” “Brother-Sister Lover” 

281-261 BC 285-247 BC 


Antiochus II (Theos) m Bernice 
“The Divine” also m Laodice 


261-246 BC 

Seleucus II (Callinicus) Ptolemy II (Euergetes) 
“The Gloriously Triumphant” “Benefactor” 

246-225 BC 246-222 BC 

Seleucus III (Ceraunus) 

“The Thunderbolt” 

225-222 BC 

Antiochus III (Magus) Ptolemy IV (Phi 

“The Great” “Fond of His Father” 
222-187 BC 222-205 BC 


Seleucus IV (Philopater) 


Cleopatra m — Ptolemy V (Epiphanes) 


“Fond of his Father” “The Illustrious” 

187-175 BC 205-182 BC 

Antiochus IV (Epiphanes) Ptolemy VI (Philometor) 

“The Illustrious” “Fond of His Mother” 

175-163 BC 182-146 BC 

Antiochus V (Eupator) Ptolemy VII (Euergetes) 

“Noble-Born” “Benefactor” 

163-161 BC (aka Physcon) 
“Big-Paunch” 


146-117 BC 


